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न हि कश्चिदविज्ञाय याथातथ्येन देवतम्‌ । 
लोक्यानां बंदिकानां वा कमंणां फलमइनुते ॥ बृहदेवता १।४ 


संसार के अस्य किसी भी देश में देवों के स्वरूप के विकास का सहस्रों वर्ष 
लम्बा इतिहास और देवकथाओं के विकास की इतनी लस्बी परम्परा प्राप्त 
नहीं होती जितनी भारत में । सहस्रों वर्ष पूर्व वैदिक ऋषियों की सूक्ष्म अन्त- 
दु ष्टि, निरीक्षणक्षमता एवं कल्पना शक्ति ने जिन देवों की उद्भावना की थी 
उनके स्वरूप का आने वाली पीढ़ियों के हाथों से क्रमशः परिवरद्धंन एवं परि- 
ब॒तंन होता चला गया और एक चित्रात्मक, वंविध्यपूर्ण तथा सजीव देवशास्त्र 
का जन्म हुआ। हिन्दू धर्म का विशाल भवन मुख्यतः: इन्हीं देवों के प्रति 
विश्वास पर आधृत है। बंदिक देवों के विकास की इसी अविच्छिन्न परम्परा 
को ध्यान में रखकर ही प्राचीन समय में यह विश्वास था कि वेदों के वास्त- 
विक तात्पथं को जानने के लिये इतिहास (महाभारत) तथा पुराणादिकों का 
अध्ययन करना चाहिये । अल्पज्ञ व्यक्ति सदा वेद का अनर्थ कर डालते हैं-- 


इतिहासपुराणाम्यां बेद॑ समुपब्‌ हयेत्‌ । 
बिभेत्यल्पश्न ताद्‌ वेदों सामय॑ प्रहरेदिति ॥ 


हिन्दू धर्म एवं संस्कृति के पर्यावरण में पले हुए किसी भी व्यक्ति की अपने 
धारमिक देवों और उनसे सम्बन्धित कथाओं के विषय में जिज्ञासा होनी 
स्वाभाविक है किन्तु मेरी इस ओर विशेष रुचि जागृत करने का श्रेय मेरे 
पूज्य पिताजी डा० रामशरण ज्ञास्त्री को है। €३ वर्ष की अवस्था में ही 
षष्ठ-श्रेणी में सफलता के उपलक्ष में 'प्रेम-पारितोषिक' के रूप में इंडियन प्रेंस, 
प्रयाग से प्रकाशित श्रीमद्भागवत के सुन्दर एवं सचित्र हिन्दी-अतुवाद के 
दो खण्ड प्रदान करके और तदनन्तर शने-शरनेः अत्यन्त प्रयत्नपूवंक दूर-दूर से 
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महाभारत एवं अन्य पुराणों के अनुवाद मँगाकर एवं उनके अध्ययन के लिये 
प्रोत्साहित करते हुए उन्होंने ही मेरे हृदय में पौराणिक अध्ययन का अंकुरा- 
रोपण एवं उसका संवर्द्धन किया । स्नातकोत्तर कक्षा में ऋग्वेद का अध्ययन 
करते हुए मेरा ध्यान देत्रों के पौराणिक एवं वेदिक स्वरूपों के अन्तर पर 
विशेषरूप से आकृष्ट हुआ । उन देवों का और अधिक अध्ययन करके उनकी 
वैदिक तथा परवंदिक धारणाओं में अन्तर का कारण और उनके स्वरूप के 
क्रमश: विकास का क्रम जानने की जो अधिलाषा जगी, उसी का परिणाम यह 
ग्रन्थ है । 


प्रस्तुत ग्रन्थ का मुंख्य उद्देश्य ऋणग्वैदिक देवों की प्रमुख विशेषताओं के 
अन्य संहिताओं, ब्राह्मणों, सूत्रग्नन्थों तथा महाभारत एवं पुराणादिकों में हुए 
विकास का परिचय देता और पुराणों के देवों की प्रमुख विशेषताओं के बीज 
बैंदिक साहित्य में खोजकर दोनों में सम्बन्ध-सूत् स्थापित करंनां है । इस 
दिशा में इतने विस्तार से संभवत: यह शभ्रथम प्रयत्न है । 


मूलतः मेरा विचार वैदिक देवमंडल के सम्पूर्ण देवों और उनसे सम्बन्धित 
सभी आख्यानों की समीक्षा करने का था । किन्तु कुछ हीं समय पश्चात्‌ इतना 
लम्बा विषय अत्यधिक परिश्रम-एवं समय साध्य प्रतीत होने लगा अतः यह 
अध्ययन केवल ऋग्वेद के प्रमुख देवों तक ही सीमित कर दिया गयां। फिर 
क्षी प्रत्येक देवता के विषय में इतनीं अधिक सामग्री थी कि उंसकों संक्षेप में 
प्रस्तुत करना पड़ा और इतना करते हुए भी विष्णु एवं रुद्र आदि देवों का 
वर्णन इतनां अधिक बढ़ गया कि उनको एक पृथक अध्याय में हीं स्थान देना 
मैंने उपयुक्त समझा। वस्तुतः ऋग्वेद के एक-एक प्रमुख देवता पर स्वतन्त्र 
शोधप्रबन्ध लिखे जा सकते हैं, और लिखें भी गये हैं। वेदिक राक्षसों, ऋभु, 
व्वष्टा आदि कम महत्वपूर्ण देवों, निम्न देवशास्त्र की गन्धर्व, अप्सरा आदि 
शक्तियों एवं वैदिक आख्यानों के क्रमिक विकास का आलेखन लिखा रखा होने 
पर भी अनेक कठिनाइयों के कारण: पूर्णतया 'इस में प्रबन्ध में सम्मिलित नहीं 
किया जा सका है। फिर भी ऐसी कुछ सामग्री को परिशिष्ठ में देने की चेष्टा 
की गई है । 


प्रथम अध्याय में आये देवों की उत्पत्ति के विषय में कुछ मतों की समीक्षा 
करके उन देवताओं का संक्षिप्त परिचय देने का प्रयास किया गया है जो ग्रीक, 
रोमन, ईरानी या आये जाति की अन्य शाखाओं में भी किसी न किसी रूप में 
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प्राप्त होते हैं। विभिन्न देवशास्त्रों में प्राप्त उल्लेखों से उनके प्रागेतिहासिक 
व्यक्तितत््व की एक झलकी पाने की चेष्टा की गई है किन्तु इनमें भी उनका 
ऋग्वैदिक स्वरूप ही आधार रहा है क्योंकि यही आरयंजाति की प्राचीनतम एवं 
प्रामाणिक धारमिक तथा साहित्यिक कृति है। साथ ही लेखक का यह भी 
विश्वास है कि ऋग्वेद का समय आज से कम से कम ५००० वर्ष पूर्व (अर्थात्‌ 
३००० ई० पू०) स्वीकार किये बिना भारतीय साहित्य एवं भाषाओं के क्रमिक 
विकास की व्याख्या करना पूर्णतः असंभव है ओर ऋग्वेद का काल १५०० या 
२००० ई० पू० निर्धारित करने वाले पक्षपातपूर्ण पाइ्चात्य विद्वानों के मत 
नितान्त अमान्य तथा भ्रामक हैं । 


द्वितीय अध्याय में अवेस्ता और उसके देवों का विवरण है। इस सम्बन्ध 
में एक तथ्य ध्यान देने योग्य है। प्राय: सभी पाश्चात्य विद्वानों का मत है कि 
आये मध्य-एशिया से चलकर ईरान में रुकते हुए भारत आये । आर्यों के भारत 
में इस अभिगमन का कोई भी ऐतिहासिक अथवा सबल सांस्कृतिक प्रमाण नहीं 
है। इसके अतिरिक्त अवेस्ता में ऐसे कई देवों का उल्लेख है जो पूर्णतः: भारतीय 
हैं, भारोपीय नहीं । इस अध्याय के प्रथम खंड में ज्योतिष सम्बन्धी प्रमाणों 
से यह सिद्ध करने की चेष्टा की गई है कि ईरान में वेदिक देवों की इस 
उपलब्धि का कारण भारतीय आर्यो की एक शाखा का वहाँ गमन है। दुःख 
का विषय है कि ईरान का प्राचीन धामिक साहित्य आज प्राप्त नहीं है और 
अवेस्ता भी अत्यन्त खंडित रूप में ही प्राप्य है, क्रिन्तु लेखक का दृढ़ विश्वास 
है कि यदि अन्वेषण किया जाय तो अनेक ऐतिहासिक तथा सांस्कृतिक प्रमाणों 
से इस धारणा की पुष्टि होगी । 


ऋग्वेद और अन्य वेदिक ग्रंथों का कुछ वर्षों तक पर्याप्त अध्ययन करने के 
उपरान्त लेखक इस निष्क्रष पर पहुँचा है कि वैदिक ऋषि केवल प्रकृृति-पुजक 
नहीं थे, जैसा कि पाश्चात्य विद्वात्तों ने बार बार घोषित किया है। विभिन्न 
तत्वों के पीछे अवश्य ही उन्हें किसो सर्वशक्तिमान्‌ चेतना के दर्शन होते थे । 
ऋग्वेद के कुछ स्पष्ट देवों को छोड़कर शेष सभी का व्यक्तित्व अत्यन्त रहस्यमय 
है । इसकी व्याख्या करने की विविध प्रकार से चेष्टा की गई है। इन प्रयत्नों 
का संक्षिप्त सा उल्लेख एवं वैदिक देवों के मुल स्वरूप का कुछ वर्णन तृतीय 
अध्याय में किया गया है । 


अगले अध्यायों में निरुक्त के वर्गीकरण के आधार पर आकाश, अन्‍्तरिक्ष 
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एवं पृथ्वी, तथा इन तीनों से पृथक्‌ स्वतंत्र उत्पत्ति के आधार पर देवों के 
व्यक्तित्व का वेदिक रूप तथा उसका ब्राह्मण ग्रन्थों एवं महाभारत-पुराणादिकों 
में ऋ्िक विकास प्रदर्शित किया गय्ग है । यद्यपि देवों के इस ब्रेधा वर्गीकरण 
की प्रक्रिया पूर्णत; दोषरहित नहीं है और मूलतः: उनके स्वरूप की लेखक द्वारा 
स्वयं दी गई व्याख्या पर निर्भर है (उदाहरणार्थ अदिति को पृथ्वी का प्रतीक 
मानकर पृथ्वीस्थानीय देवों में तथा आकाश का प्रतीक मानकर युस्थान्ीय 
देवो में रखा जा सकता है, अमूर्त देवता के रूप में भी उसकी: व्याख्या संभव 
है), फिर भी इसीको अधिक वेज्ञानिक समझा गया । 


वैदिक देवों के स्वरूप के विषय में पाश्चात्य विद्वानों ने बहुत कुछ लिखा 
है, किन्तु कुछ को छोड़कर शेष की स्थापनाएँ तथा मत कपोलकल्पित एवं 
निराधार प्रतीत होते हैं । हिलेब्रांड्ट तथा ओशल्डेनबेगं आदि की बेदिक-धर्म 
पर सेमेटिक प्रभाव मानने की धारणाएँ ऐसी ही हैं। सबसे अधिक भ्रामक 
कल्पनाएँ ऐसे ग्रन्थों में पाई जाती हैं जो ईसाई मिशनस्यों के प्रत्यक्ष या परोक्ष 
प्रबन्ध से छपी हैं। ईसाई मिशनरियों की सोसाइटी द्वारा मद्रास से छपी क्लेठन 
की “ऋग्वेद एण्ड बंदिक रिलीजन', हॉपकिन्स की 'रिलीजन्स ऑफ इण्डिया तथा 
'रिलीजस क्वेस्ट आफ इंडिया' ग्रन्थमाला में छपी ग्रिसवोल्ड की 'रिलीजन ऑफ 
दि ऋग्वेद' आदि ऐसी ही पुस्तकें हैं। प्रिसवोल्ड ने तो अपनी पुस्तक को 
भूमिका में स्पष्ट लिखा है कि उसकी खोज का उद्देश्य. ईसाई धर्म की-तुलना 
में हिन्दुओं के धारमिक विश्वासों का चित्र रखना है। उसने अपना विश्वास 
व्यक्त किया है कि भारत की धारमिक चेतना को ईसाई धर्म में ही अपना: लक्ष्य 
मिलेगा और पुस्तक के अन्त में उसने हिन्दू धर्म में नेतिक तत्त्कों का अभाव 
प्रदशित करते हुए हिन्दुओं के लिये ईसामसीह और ईसाई धर्म को अपरिहारय॑ 
बताया हैं। ऐसी पुस्तकों द्वारा वंदिक तथा परवर्ती हिन्दू धर्म का कैसा चित्र 
हमारे सामने आएगा, इसकी कल्पना सहज-ही की जा सकती है। पौराणिक 
कथाओं में तो हिन्दू धर्म की हँसी उड़ाने के लिये अनेक प्रसंग सरलतया प्राप्य 
हैं। पुराणों के देवों तथा देवशास्त्र पर आज तक कोई प्रमाणिक पुस्तक नहीं 
लिखी गई । अंग्रेज़ी विद्वनों हरा लिखी गई प्रायः सभी पुस्तकें ईसाई 
मिशनरियों के ही काम की हैं और उनमें पुराणों के वैज्ञानिक तथा सहानुभूति- 
पूर्ण अध्ययन का. पूर्ण अभाव है। यहाँ तक कि कीथ जैसे प्रामाणिक” लेखक 
द्वारा लिखी गई इंडियन माइथॉलजी' में भी वणित अनेक तथ्य भ्रामक तथा 
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मिथ्या हैं। अतः लेखक ने इन पुस्तकों का बड़ी सावधानी के साथ उपयोग 
किया है । 


पुराणों के विषय में अनेक गलत धारणाएँ आधुनिक संस्कृतज्ञों में भी पाई 
जाती हैं और आय्यसमाजी तो उन्हें पृर्णतः गप समझते हैं। किन्तु कई पुराणों 
का सम्यक अध्ययन करने से लेखक को इनकी उपयोगिता तथा महत्ता के विषय 
में पूर्ण विश्वास है। पुराणों में सुन्दर काव्यात्मक प्रसंग, जीवनोपयोगी सृक्तियाँ, 
दाशंनिक मत-मतान्तर तथा रोचक कथाएँ तो हैं ही, साथ ही यदि उनका 
वैज्ञानिक अध्ययन किया जाय तो उनसे ऐतिहासिक तथा सांस्कृतिक सामग्री की 
अतुल निधि भी प्राप्त हो सकती हैं। ज्योतिष और आयुर्वेद के अनेक तत्त्व 
स्कन्‍्द तथा मत्स्य पुराणों में प्राप्य हैं। इस ग्रन्थ में मुख्यतः भागवत, विष्णु, 
बायु, मंत्स्य, पद्म तथा ब्रह्म आदि प्राचीन तथा साम्प्रदायिकता से रहित पुराणों 
का ही उपयोग किया गया है । 


अब आभार-प्रदर्शन का पुण्य-कत्तंव्य शेष रह जाता है। ग्रन्थ का निर्माण 
बलवन्त राजपूत कालेज, आगरा के संस्कृत विभाग के अध्यक्ष, मेरे परम पृज्य 
गुरुवर, डा० श्री नरेन्द्रदेव जी शास्त्री के कुशल निर्देशन में हुआ है । प्रारम्भ से 
ही उन्होंने जिस सहृदयता एवं स्नेह से मुझे अपनाया और पदे-पदे अपने अनुभव- 
पूर्ण बहुमूल्य निर्देशों से लाभान्वित किया, वे निश्चय ही मेरे लिये गौरव की वस्तु 
हैं। उनके चरणों में रहकर मैंने जो सीखा और पाया है उसका मूल्य आभार- 
प्रदर्शन के कोरे शब्दों से नहीं चुकाया जा सकता । 


इस ग्रन्थ के प्रणयन में जिन अन्य विद्वानों से सहायता प्राप्त हुई है उनमें 
काशी विश्वविद्यालय के भारतीय-कला विभाग के अध्यक्ष डा० वासुदेवशरण 
अग्रवाल का नाम प्रमुख है। उन्होंने वेदिक देवों के स्वरूप की सारगर्भित 
व्याख्या करके तथा अपने निजी पुस्तकालय से कॉक्स की 'माइथॉलजी आफ 
आयेन्‌ नेशन्स” एवं ग्रिम की “द्यूटानिक माइथॉलजी” मेरे लिये सुलभ करके, 
इसी प्रकार अपने दयानन्द दीक्षा शताब्दी के भाषण तथा 'पुराणम्‌' पन्निका में छपे 
लेख की प्रतिलिपियाँ मुझे प्रदान करके जो उपकार मेरे साथ किया उसके लिये 
में उनका चिर-कृतज्ञ रहँगा। वाराणसेय संस्कृत विश्वविद्यालय के प्राध्यापक 
श्री अलखनिरंजन पाण्ड ने भी गंगानाथ-झा रिसर्च जनंल में छपे “रोल्स आफ 
बेदिक गाड्स इन दि गहद्यसूत्रज' लेख की प्रतिलिपि मुझे प्रदान करके निरतिशय 
सौजन्य का परिचय दिया। काशी वि० वि० के संस्कृत विभाग के अध्यक्ष 
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डा० सुय्यंकान्त जी ने विश्वविद्यालय के पुस्तकालय का तथा डा० सुभद्र भा ते 
सरस्वती-भवन की पुस्तकों का उपयोग करने की अनुमति प्रदान की, उसके लिये 
मैं उनका अत्यन्त आभारी हूँ । 


के० जी० के० कालेज, मुरादाबाद के सुयोग्य एवं विद्या-प्रेमी अध्यक्ष श्री 


शम्भूनाथ जी खन्ना का उल्लेख यहाँ न करना क्ृतघ्नता होगी । उन्होंने अपने 


पुस्तकालय में मेरे लिये लगभग दो सहस्न रुपयों के मूल्य की प्राचीन एवं दुर्लभ 
पुस्तकें मेंगवाकर मेरे ऊपर जों उपकार किया और इस काय॑ में निरन्तर 
प्रोत्साहित करते रहे, उसी से यह्‌ संभव हो पाया कि काय॑ मैं मुरादाबाद में ही 
अपने पिताजी के स्नेहिल संरक्षण में पूर्ण कर सका । 


इस क्षेत्र में काम करने वाले समस्त प्राचीन भारतीय एवं पाश्चात्य 
विद्वानों का मेरे ऊपर ऋण है। ऋग्वेद की निम्न ऋचा (१०।१४।१५) से उन 
सबको मैं प्रणाम करता हँ-- 


इृदं नस ऋषिभ्य: पुर्जेम्यः पुृवस्यः पथिकृद्भ्यः । 


३, शिव निवास, मुरादाबाद -- लेखक 
१६ सितम्बर, १६६२ 


का 


'स्वगतम! 


प्4000४ 7077 /4/६ 5४०-- मनुष्यों की भाँति पुस्तकें भी अपना-अपना 
भाग्य लेकर पृथ्वी पर अवतीर्ण होती हैं--लेटिन की यह लोकोक्ति इस पुस्तक 
के ऊपर! अक्ष रशः सत्य उतरती है। उन्नीस वर्षों की लम्बी अवधि तक अज्ञात- 
वास करने के उपरान्त आज यह प्रकाश में आ पा रही है और वह भी अभी 
केवल आंशिक रूप में । उत्तराद्ध की नियति अभी भी अहगंणों के रहस्यमय 
उदर में समाई हुई है । 


१६६२ में प्रस्तुत ग्रन्थ को पी-एच० डी० की उपाधि हेतु आगरा वि० वि० 
को प्रस्तुत करके, बिना इसके परिणाम की प्रतीक्षा किये, मैं जमंन-शासन की 





६ ७४) 


एक छात्रवृत्रि पर उच्चतर अध्ययन हेतु पश्चिम-जमंनी चल दिया था | ४ वर्ष 
बाद वहाँ से लौटने और लौटकर उपाधि प्राप्त करने के उपरान्त मैं इसके 
प्रकाशन की दिशा में सचेष्ट हुआ। जब मैं १६६८ में उदयपुर वि० वि& में 
प्रवक्ता था तो आदरणीय गुरुवर डा० गोविन्दशरण त्रिग्ुणायत के प्रयथत्नों से 
पुस्तक का कानपुर में छपना निश्चितप्राय हो गया था; किन्तु उसी समय 'भारतीय 
विद्या प्रकाशन! के श्री किशोरचन्द्र जेन कार्येवश उदयपुर आये और वहाँ पुस्तक 
देखकर उन्होंने पुस्तक को स्वयं छापने की उत्कट अभिलाषा व्यक्त की । उनके 
आग्रह पर और “शीघ्रातिशीघ्र' पुस्तक को छाप देने की बात से प्रभावित 
होकर मैं उनके प्रस्ताव से सहमत हो गया। उदयपुर से मैं भूवनेश्वर चला 
गया, जहाँ पुस्तक का मुख्यतः पिताजी द्वारा पुनरीक्षण एवं संशोधन आदि 
किया गया और मेरे दुबारा जमंनी जाने से पूर्व १६७२ के प्रारंभ में पुस्तक की 
पाण्डुलिपि प्रकाशक के पास भेज दी गई । 


किन्तु उसके बाद भी इसे अभी कम से कम छ: वर्षों तक और प्रकाशक- 
महोदय के पास पड़े रहना था। मुद्रण-कार्य प्रारंभ करने के लिये पिताजी 
के अनेक अनुस्मारकों एवं संभवत; प्रकाशक की आन्तरिक इच्छा के 
बावजूद भी पुस्तक अलमारी में ही बन्द रही और इसका उद्धार वहाँ से तभी 
हो सका जब मैं १६७७ के अन्त में जमंनी से वापिस लौटकर प्रयाग में कार्यरत 
हो गया । सुविधा एवं सौकय की दृटि से लेखक के निवास-स्थल पर ही मुद्रण- 
कार्य सम्पन्न कराने का निश्चय किया गया और १€७८ के मध्य में कार्य 
आरंभ भी हो गया । लेकिन गन्तव्य पथ का आधा भाग पार करते-करते पुनः 
तीन बार संवत्सर बदल गया । इसी से दो पड़ावों में लक्ष्य तक पहुँचने का 
निर्णय लेना पड़ा । फिर भी यह कहना होगा कि लेखक को इतना सन्तोष 
अवश्य है कि पुस्तक अपेक्षाकृत शुद्ध छपी है और लेखक के पास छपने के कारण 
पाण्डुलिपि में कंपोज्न होने के उपरान्त भी यथावश्यक सामग्री जोड़ी-घटाई जाती 
रही है, जो अन्यत्र सामान्यतः दुष्कर है । लेखक इस हेतु “शाकुन्तल मुद्रणालय' 
के कर्मचारियों एवं उसके स्वत्त्वाधिकारी श्री उपेन्द्र त्रियाठी का अत्यन्त 
आभारी है । 


पुस्तक का कलेवर अपेक्षाकृत दीघं॑ होने के कारण इसे दो खण्डों में 
प्रकाशित करने का निर्णय लिया गया है। इस पूर्वाद्ध में बैदिक-देवताओं के 
प्राग-वैदिक स्वरूप का विवेचन करते हुए वेदिक-युग में उनकी सामान्य 
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विशेषताओं पर प्रकाश डाला गया है और फिर सूर्य, विवस्वानू, संबितां आदि 
ज्योति-तत्त्व से संबद्ध द्यस्थानीय देवों के स्वरूप के क्रमिक विंकास कं परिशीलन 
करते हुए वैदिक देवता विष्णु के विभिन्न अवंतारों के उद्गम एँवं विकास की 
विस्तृत एवं विशद विवेचना की गई है। उत्तरा्ध में वेद के अन्तरिक्षस्थानीय, 
पृथ्वी स्थानीय एवं अमूर्त देवों का विवेचन तथा परिशिष्ट, अनुक्रमणिकादि का 
समावेश प्रस्तावित है | 


१६ वर्ष का अन्तराल काफी लम्बा होता है । प्रत्येक लेखक को यह अनुभव 
होगा कि चार-पाँच वर्ष बाद ही अपनी कृति को पुनः पढ़ने पर उसमें 
अनेक कमियाँ दृष्टिगोचर होने लगती हैं।. इस पुस्तक की- रचना २० से 
२२१ वर्ष की अवस्था के बीच हुई थी । उस समय संभवतः मेरे ऊपर १धवीं 
और प्रारंभिक २०वीं शती में पाश्चात्य विद्वानों द्वारा- की गई बेदिक-देवों 
के स्वरूप की विवेचना का प्रभाव था। निरुक्तकार के मतों का अनुसरण 
करते हुए रोठ, लुड्विग्‌. ग्रासमान्‌; हिलेब्राण्ड्ट, ओल्डेनबँंर्ग, बैंगेंस्ये और 
मैक्डॉनल आदि विद्वान प्रत्येक वेदिक देवता का उद्गम प्रकृति के किसी न 
किसी तत्त्व में खोजने की चेष्टा करते हैं। भारतीय विश्वविद्यालयों में अभी 
भी इन्हीं के मतों का आधिपत्य है । बीसवीं शती के ल्यूडस, रेनू, थीमें और 
खोण्डा आदि विद्वानों की नवीनतम शोधों ने वैदिक देवों के मूल को प्रायः 
अमूर्ं-भावों एवं अवधारणाओं में खोजने का प्रयास किया हैं। यद्यपि यह 
पुस्तक मुख्यतः वैदिक देवों के स्वरूप के विकास-क्रम से संबन्धित हैं तो भी 
उनके उद्गम से संबन्धित ऐसी नई मान्यताएँ स्थान-स्थान पर उल्लिखित कर 
दी गई हैं । 


नियति की यह एक दारुण विडम्बना है कि इस ग्रन्थ के प्रकाश में आने 
की जिन्हें उत्तटतम इच्छा और उत्सुकता थी, वे ही अब इस संसार में नहीं 
हैं। पुस्तक के मुद्रण की जितनी चिन्ता और इसे प्रकाशित देखने. की जितनी 
उत्कष्ठा पिताजी ( स्व० श्री. रामद्वरण ज्ञास्त्री, एम० ए० [हिन्दी-संस्कृत ), 
पी०-एच० डी०, काव्यतीर्थ ) को थी, उसका संभवतः अंशमात्र भी मुझमें नहीं 
रहा होगा । मेरे परम दुर्भाग्य से हम लोगों के जर्मनी से लौटते ही दिसम्बर, 
१९७७ में वे प्रयाग में ही दिवज्भुत हो गये । अन्तिम समय तक 
वे मेरी अनुपस्थिति में पुस्तक के मुद्रण आदि के 'संबन्ध में प्रकाशक से 
पत्राचार करते रहे। यदि उनका तीकब्र आग्रह और आदेश न होता तो मैं 
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अपने विदेश-प्रवास से न लौटता और शायद पुस्तक अभी कुछ और 
वर्षों तक किसी अन्य्कप में पड़ी रहती । जिस समय पुस्तक की रचना हुई, 
पिताजी के० जी० के० कालेज, मुरादाबाद में संस्कृत के प्राध्यापक थे । उनका 
वेदुष्यपूर्ण और स्नेह-संवलित मार्ग-निर्देशन मुझे पदे-पदे सुलभ रहा । बाद में 
भुवनेश्वर में उन्होंने पुस्तक का पुनरीक्षण किया और इधर अवकाशप्राप्त्यनन्तर 
अपने जीवन की संध्य-वेला में मेरे अनुज डा० रमाचरण त्रिपाठी (प्रोफेसर, 
मनोविज्ञान विभाग, प्रयाग वि० वि०) के साथ प्रयाग में रहते हुए उन्होंने ही 
इसका परिष्कार किया । निष्ठुर काल को पुस्तक-प्रकाशन-जन्य उनकी प्रसन्नता 
देखना स्वीकार नहीं था। उनकी स्मृति को सश्रद्ध प्रणाम करते हुए मैं आशा 
करता हूँ कि आज वे जहाँ भी होंगे, अपने सूक्ष्म चेतन-स्वरूप से पुस्तक को 
मुद्रित देखकर अवश्य संतोष का अनुभव कर रहे होंगे । यही बात ग्रुरुवर डा० 
नरेन्द्रदेव शास्त्री के विषय में भी सत्य है। 


किसी भी ग्रन्थ की रचना अनेक व्यक्तियों के साक्षात्‌ एवं परोक्ष साहाय्य 
से ही संभव हो पाती है। साक्षात-सहयोगियों के नाम तो प्रकाश में आ जाते 
हैं पर जो पृष्ठ-भूमि में रहकर अपने त्याग एवं परिश्रम द्वारा लेखक को दैनन्दिन 
सुविधाएँ जुटाते हुए तथा प्रशंसा एवं अनुराग भरे शब्दों से उसका उत्साहवद्धंन 
करते हुए पुस्तक-रचना को संभव बनाते हैं, वे प्रायः अनुल्लिखित ही रह जाते 
हैं। ऐसे परोक्ष-सहयोगियों में प्रायः घर की महिलाएँ होती हैं। इसे मैं अपना 
पुनीत कत्तव्य समझता हूँ कि इस अवसर पर अपनी छोटी बहन प्रिय अपर्णा 
(प्राध्यापक, मनोविज्ञान विभाग, वसन्‍्त कालेज, वाराणसी) एवं अपनी जीवन- 
सज़्िनी सो० सुसन का आभार-भरित हृदय से स्मरण करूँ । 


विनयावनत 
गद्भानाथ भा केन्द्रीय संस्कृत विद्यापीठ गयाचरण त्रिपाठी 
अल्फ्रंड पार्क, प्रयाग-२ 
श्रावणी-पूणिमा एवं स्वतन्त्रता-दिवस 
१५ अगस्त १६८१ 
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प्रथम अध्याय 


भारोपीय काल के देवताओं पर एक दृष्ट 
(१७) 


यद्यपि वेद केवल भारत की नहीं अपितु सम्पूर्ण आय॑ जाति की प्राचीनतम 
उपलब्ध कृतियाँ हैं किन्तु इसका अर्थ यह नहीं कि वे आर्यों के प्राचीनतम धामिक 
विश्वासों के प्रतिबिम्ब हैं | ब्लूमफील्ड ने ठीक ही कहा है कि “भारत का धारमिक 
इतिहास उसकी प्राचीनतम क्ृतियों ( वेदों ) से नहीं अपितु बहुत पहले से प्रारम्भ 
होता है । भारतीय धरम का प्रादुर्भाव उसके भारत में आने से पूर्व ही हो चुका 
था? ।” यद्यपि यह आज भी कल्पना का विषय है कि आये मूलतः किस प्रदेश 
के निवासी थे जहाँ से वे छोटे-छोटे दलों में पर्वतों, वंनों और नदियों को पार 
करते हुए दूर-दूर जाकर अपने अनुकूल प्रदेशों में बस गये, किन्तु इतना 
निश्चित है कि भारतीय, ईरानी तथ। अधिकांश यूरोपीय जातियाँ किसी विस्मृत 
अतीत में एक संयुक्त जाति के रूप में रहती थीं। भारोपीय ( भारत-यूरोपीय, 
इंडो- यूरोपियन ) शब्द इसी अविभक्त प्राचीन आर्य जाति को सूचित करने के 
लिये प्रयुक्त किया जाता है । 


इस तथ्य की पुष्टि में सर्वा।धक सशक्त प्रमाण इस भारोपीय परिवार की 
विभिन्न भाषाओं के तुलनात्मक अध्ययन से प्राप्त होता है। भारत, ईरान तथा 
यूरोप की विभिन्न जातियों को भाषाएँ ( जंसे ग्रीक, लैटिन, कैल्टिक, ट्यूट/निक, 
स्‍लेवानिक तथा लिथुआनियन आदि ) परस्पर इतनी समान हैं कि हमें यह 
मानने के लिये विवश होता पड़ता है कि वे अवश्य ही! मूल रूप में किर्स। एक 
१. ब्लूमफील्ड : रिलीजन आफ ्‌ दि बेढ, पृ० १३, १६। 
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ही जन क्षेत्र में उत्पन्न हुई होंगी । इनमें परस्पर ध्वनि, रूप, शब्द तथा वाक्य- 
विन्यास की दृष्टि से इतना घनिष्ठ साम्य है कि इसे केवल संयोग अथवा 
पारस्परिक आदान-प्रदान की संज्ञा नहीं दी जा सकती। परस्पर घनिष्ठतया 
संबद्ध इन भाषाओं के शब्दों के विभिन्न रूप तथा उनकी ध्वनियों की परस्पर 
तुलना करके तत्तत्‌ शब्दों के प्राचीनतम मूल भारोपीय स्वरूप तक पहुँचा जा 
सकता है। जो विज्ञान इन मूल भारोपीय रूपों की स्थापना करके उनमें निहित 
धातु के अर्थ के अनुसार उस शब्द के अर्थ की व्याख्या करता हुआ विभिन्न 
परवर्ती भारोपीय भाषाओं में हुए ध्वनि एवं अर्थ परिवतेन को ध्यान में रखते 
हुए उस भाषा के बोलने वाले व्यक्तियों की सांस्कृतिक निधि, सामाजिक स्थिति 
एवं धर्मादि पर समुचित प्रकाश डालता है, उसे तुलनात्मक भाषा विज्ञान कहते 
हैं और यह भारोपीय काल के देवों क। स्वरूप जानने का--भले ही धुँधला सा 
ही--मुख्य साधन है । इस विज्ञान के विकास का मुख्य श्रेय. पश्चिम जगत्‌ के 
अध्ययन क्षेत्र में संस्क्रृत के प्रवेश को है । 


इस भारोपीय भाषा परिवार की भांबाओं में पाये जाने वाले अगणित 
समान शब्द केवल एक ही मूल शब्द के ही विभिन्न रूप हैं और इसलिये विविध 
भाषाओं में हुए इनके ध्वन्यात्मक परिवर्तनों को कुछ विशेष ध्वनि नियभों की 
सहायता से समझाया जा सकता है । ऐसे नियमों में ग्रिम का ध्वनि नियम विशेष 
महत्वपूर्ण है जो यह सिद्ध करता है कि जहाँ भी ग्रीक, लैटिन तथा संस्कृत आदि 
भाषाओं में क्‌त्‌ृप्‌ आदि अघोष अल्पप्राण स्पर्श व्यंजन पाये जाते हैं वहाँ 
जर्मन परिवार की भाषाओं में, जिनका सर्वोत्कृष्ट निदर्शन अंग्रेज़ी भाषा है, ख़ 
[ह| थ्‌ फ़्‌ आदि ध्वनियाँ प्राप्त होती हैं । संस्कृत आदि भाषाओं केघध्‌ ध्‌ भ्‌ 
(घोष महांप्राण) अंग्रेजी आदि में ग्‌ द्‌ ब्‌ (घोष अल्पप्राण) के रूप में परिवर्तित 
हो जाते हैं तथा ग्‌ द्‌ ब्‌ क्रमशः क्‌ त्‌ प्‌ में। 


ग्रिम नियम तथा इसी प्रकार के कुछ अन्य ध्वनि-नियमों की सहायता से 
हम विभिन्न भारोपीय भाषाओं में प्राप्त होने वाली एक ही देवता विषयक अनेक 
संज्ञाओं के मूल रूप का पता लगा सकते हैं और फिर उस मूल शब्द के व्युत्पत्ति- 
जन्य अर्थ पर विचार करते हुए उस देवता-“विशेष के भारोपीय*स्वरूप और 
स्वभाव की एक क्षीण झलकी पा सकने में समर्थ हो सकते हैं । 


इस संबन्ध में हमें एक और शस्त्र से महंती सहायता भ्राप्त होती है जो 
अपने अ(रंभिक रूप में भाषा-विज्ञान से ही विकसित हुआ था किन्तु अब अपना 
स्वतन्त्र अस्तित्व रखता है। यह है तुलनात्मक देवशास्त्र | भाषा विज्ञान के द्वारा 
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एक।धिक प्राचीन संस्कृतियों में पाये जाने वाले किसी देवता-विशेष के वाची 
विभिन्न शब्दों में साम्य और ऐक/त्म्य का बोध हो जाने पर जो शास्त्र उन उन 
संस्कृतियों के साहित्यादि में वणित उस देवता विशेष की स्वरूपगत विशेषताओं 
और उनसे संबन्धित कथाओं का परस्पर तुलनात्मक अध्ययन करता हुआ सर्वत्र 
या अधिकांशेन समान विशेषताओं को सुस्पष्ट करता है वह तुलनात्मक देवशास्त्र 
है और ऐसा समझा और माना जात। है कि विभिन्न धर्मों एवं साहित्यों में प्राप्य 
ये समान विशेषताएँ अवश्य ही' उस देवता के स्वरूप में उस समय भी विद्यमान 
थीं जब भारोपीय आय॑ जाति का विभाजन नहीं हुआ था; तभी ये भारोपीय 
आर्य जाति की सभी या अनेक शाखाओं को समान दाय के रूप में प्राप्त हुई । 


यद्यपि पिछले दशकों में पुरातत्व और न॒तत्त्व ( ४7070700०९9 ) ने भी 
क्रमश: उत्खनन से प्राप्त अवशेषों तथा आदिवासियों के वर्तमान आदिम धर्म के 
अध्ययन के द्वारा प्रागैतिहासिक धामिक प्रवृत्तियों को समझने की दिशा में असीम 
योग दिया है किन्तु पुरातात्त्विक अवशेषों को आयें जाति से संबद्ध न कर पाने 
के कारण और आदिवासियों के वर्तमान प्रचलित धामिक विश्वासों में प्राचीन 
आय धर्म का कोई निश्चित प्रमाण न मिल पाने के कारण आज भी भारोपीय 
काल के धर्म, संस्कृति तथा सामाजिक जीवन को जानने के प्रमुख साधन तुलना- 
त्मक भाषा विज्ञान और देवशास्त्र ही बने हुए हैं और आज से लगभग ८० वर्ष 
पूर्व १९वीं शती के अन्त में श्रोडर ने जो शब्द कहे थे वे आज भी सत्य है, कि 
'केवल ये ही दो शास्त्र ऐसे हैं जिन पर केवल वही सब कुछ आधारित नहीं है 
जो आज हम भारोपीय धर्म के विषय में जानते हैं अपितु वह भी जो कुछ हम 
भविष्य में इस विषय में जान सकेंगे) । 


आरयों का मूल निवास स्थान क्‍या था, इस विवादास्पद प्रश्न पर अधिक 
ध्यान दे सकना यहाँ सम्भव नहीं है क्योंकि एक तो इस विषय में अन्तिम सत्य 
तक पहुँचना बहुत कठिन है और कई वर्षों तक विभिन्न विद्वानों के विद्वतापूर्णं 
वाद-विवाद के पश्चात्‌ भी इस प्रश्न का उत्तर आज भी अत्यन्त अनिश्चित है 
और दूसरी बात यह है कि प्राचीन आर्यों के धामिक विचारों से ही मुख्यतः 
सम्बन्ध रखने के कारण समें उनके मूल निवास स्थान को जानने की विशेष 
आवश्यकता भी नहीं है । 


१. प्री-हिस्टारिक एन्टिक्विटीजु आफ्‌ दि आयंन पीपलूस, अंग्रेजी अनु० 
१८६०, पृ० ४०६ । 
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हाँ, आरयों के विच्छिन्न होने के समय का यदि हमें ठीक-ठीक ज्ञान हो जाय 
तो यह अवश्य आरय॑ देवों के क्रमक विकास को जानने में सहायक हो सकता है । 
किन्तु कुछ पक्षपात पूर्ण पूर्वाग्रहों नें इस समस्या का भी अभी तक उचित 
समाधान नहीं होने दिया है। सम्भवत: इस काल को ई० पू० ५००० के बाद 
में मान करः हम वैदिक धर्म के स्वाभाविक विकांस की समुचित व्याख्या नहीं 
कर सकते । ५००० ई० पू० से ३००० ई० पू० तक अधिकांश वैदिक ऋचाओं 
का विविध ऋषियों द्वारा निर्माण किया गया और वे शिष्य परम्परा ढ्वारा 
मौखिक रूप में हो विद्यमान रहीं । लगभग ३००० ई० पू० इन प्रकीर्ण वंदिक 
मन्‍्त्रों का! संकलन एवं सम्पादन किया गया | महाभारत में बाणित प्राचीन 
भारतीय परम्परा के अनुसार लगभग इसी समय ( अर्थात कलियुग के आरम्भ 
में ) मह॒षि वेदव्यास नें चार वैदिक संहिताओं का संकलन करके उन्हें अपने 
विभिन्न शिष्यों को पढ़ाया | ब्राह्मण ग्रन्थों का विशाल साहित्य कमसे कम एक 
सहस्र वर्षों की अपेक्षा रंखता हैं। ३००० ई० पू० से २००० ई० पू० तक इसका 
पल्‍लवन हुआ और उस समय तक भारतीय धामिक इतिहास में कमंकण्ड का ही 
प्रमुख प्रभुत्व रहा । २००० ई० पू० से १००० ई० पू० तक उपनिषदों का काल 
है । अन्तिम उपतिषदों के समय तक भाषा पूर्णतः लौकिक हो गई थी और 
बैदिक स्व॒रादि लुप्त हो गये थे । लगभग यही समय यास्क का है जो निश्चित 
रूप से वैदिक और लौकिक सस्क्ृत के संक्रमण काल में हुए रहे होंगे । लगभग 
७वीं शत्ती ई० पू० में पाणिनि हुए जिन्होंने लोकिक संस्कृत को क्रमबद्ध तथा 
सुसंस्कृत किया । ई० पू० के इन १००० वर्षों में ही विभिन्न कल्पसूत्रों की रचना 
हुई है | हमें ऐसे दुराग्रहों में नहीं पड़ना चाहिये कि ऋग्वेद कीं रचना १२०० 
था १५०० ई० पू० हुई थीं और इसलिये आये जाति इससे कुछ ही पूर्व इधर- 
उधर बिखरी होगी । 

तुलनात्मक भाषा-विज्ञान तथा तुलनात्मक देवशास्त्र के आधार पर भारो- 
पीय देवों के जिस स्वरूप की क्षीण झलक हमें प्राप्त होती है उसका विवेचन 
आगे के पृष्ठों ( खण्ड ३ ) में किया. जाएगा । किन्तु उससे पूर्व हम इन देवों 
की उत्पत्ति विषयक विभिन्न मत-मतान्तयों का परीक्षण करेंगे ( खण्ड २ )। 
भारोपीय आरयों के धार्मिक विश्वासों का यह चित्रण उनके उच्च मानसिक 
विकास क। पूर्ण परिच/यक है और यह एक ऐसी जाति के लिये सर्वेथा उपयुक्त 
भो है जो मनुष्यों को एक ऐसे शब्द से अभिहित करती थी जिसका अथ्थे था 
पचस्तन करने वाल । विभिन्न आर्य भाषाओं में मनुष्य' के लिये प्राप्त अनेक 
शब्द इसके प्रमाण है, उद।हरण।र्थ संस्क्ृत--मतुः गॉथिक --मन्ना, अंग्रे जी- -मैन, 


| 
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जमे न---मान्‌, प्रा० बल्गेरियन सा । ये सब शब्द भारोपीय मेनू (*77८७) 5 
सोचना धातु से सम्बन्धित हैं, (सं० मन्यते, मनः तथा ग्रीक--मेनोस्‌ आदि) । 


हु जी, 


विभिन्न प्राचीन आये धर्मों की तुलना करने से जो सबसे पहला मुख्य 
परिणाम प्राप्त होता है वह यह है कि प्राचीन आये अपनी संस्कृति अथवा देनिक 
जीवन की किसी भी मुख्य धारणा से सम्बन्धित देवों का निर्माण करने में प्रवीण 
थे । उदाहरण के लिये रोम की प्राचीन कमंकाण्डीयपुस्तक इन्दिगिताभेन्‍्ता में 
जिसमें विभिन्न धामिक अवसरों के लिये रोमन पुरोहितों द्वारा प्रार्थनाओं का 
संकलन किया गया है), रोमनिवासियों के जीवन के लगभग हर क्षेत्र से 
सम्बन्धित देवता प्राप्त होते हैं। एक-एक क्षेत्र से भी अनेक देवता सम्बन्धित हैं 
और उनका विभाग तथा कार्यक्षेत्र सीमित है। उदाहरणार्थ कृषि क्षेत्र में 
सातुनुं स बीजवपन का देवता था, सीरीस अन्न तथा शस्य की वृद्धि की देवी थी 
और ,लोरा पुष्पों की देवी समझी जाती थी । 


ठीक ऐसी ही प्रवृत्तियाँ लिथुआनियन धर्म में भी पाई जाती है। भौगोलिक 
तथा राजनैतिक दृष्टि से अत्यन्त स्वतन्त्र एवं पृथक रहने के कारण यह छोटा 
सा देश रोमन तथा बाइज़ेन्टाइन संस्कृति के प्रभाव से असंपृक्त रहा और यहाँ 
परः विशेष प्रकार का प्रारम्भिक धर्म, जो प्राचीन आय॑ धर्म का ही अवशेष 
था, लगभग १६ वीं शर्ती के अन्त तक फलता फूलता रहा । अत: कुछ विद्वानों 
का विचार है कि आय॑ धर्म के रहस्यों को अनावृत्त करने में लियुआनियन 
धर्म का वही महत्व है जो सेमेटिक धर्म के लिये अरब की संस्कृति और धर्म 
का। रोमन धर्मकी भांति इस देश के वासियों ने भी अपने जीवन एवं 
संस्कृति से संबन्धित प्रत्येक महत्वपूर्ण वस्तु के लिए एक देवता की परिकल्पना 
कर रखी है। इन देवताओं क। अधिकार प्रायः उसी क्षेत्र के भीतर रहता है 


१. प्राचीन रोम के धार्मिक जीवन से सम्बन्धित इस लैटिन पुस्तक के विशेष 
विवरण के लिये देखिये, एनसाइकलोपीडिया आफ रिलीजन एण्ड 
ईथिक्स, सप्तम भाग, पृष्ठ २१७-१८ | 
आगे के पृष्ठों में इस विश्वकोश को ए० रि० ई० से संकेतित किया 
गया है । 

२. श्रादर, ए० रि० ई०, द्वितीय भाग, 'आरयन रिलीजन' नामक लेख । 

पृ० १५अ 
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जिससे उनका जन्म होता है। उदाहरणार्थ पशुपालन से संबन्धित कुछ लिथुआ- 
नियन देवता इस प्रकार है: सुत्वरस्‌ पशुओं का सामान्य अभिरक्षक है, गोथा 
नामक देवी पशुओं की वृद्धि की अधिष्ठात्री है जारिक्सउस पशुओं के भोजन 
चारे आदि का व्यवस्थापक है तथा बाउषिस्‌ और रातेनिक्जा क्रमश: वृषमों 
तथा अश्वों के पालक हैं । 


वैदिक धर्म में भी यह प्रवृत्ति क्षीणरूप से विद्यमान है। ऋक्‌ तथा अथव- 
बेद में बास्तोष्पति तथा क्षेत्रपति नामक दो देवता प्राप्त होते है जो क्रमश 
गहों तथा खेतों के रक्षक माने गये हैं । 


श्रादर का कथन है कि इन देवों में जडात्मबाद (क/0!फं४ए ) के स्पष्ट 
संकेत प्राप्त होते हैं। जडात्मवाद प्रारंभिक धामिक विचारधारा का वह पक्ष 
है जिस के अनुसार असभ्य और जअज्ञानी व्यक्ति प्रत्येक जड पदार्थ कों सजीव 
समझते हैं और यह मानते हैं कि प्रत्येक पदर्य में एक चेतन आत्मा का वास 
होता है जो उस जड़ वस्तु की क्रियाओं पर निन्यत्रण रखता है। प्राचीन 
आर्थों का विश्वास था कि संसार का प्रत्येक क्षेत्र किसी चेतन तत्त्व से नियन्त्रित 
है। इसीलिये उन्होंने अपने जीवन के सभी महत्वपूर्ण क्षेत्रों के अधिष्ठाताओं 
पृथक पृथक परिकल्पना की और उसे इस विशिष्ट क्षेत्र की सम्पूर्ण क्रियाओं का 
अधिकारी देवता मानता । * 


एच० उज़ेनर ने अपनी प्रसिद्ध जमंन पुस्तक गोटरनामेन ((०लएल- 
7877८) मैं इन देवताओं को “जॉंडरगॉटर' ($070८7४०८४४८०) या “विशिष्ट 
देवता की संज्ञासे अभिहित किया। ये विशिष्ट देवता मानव जीवन अंथवा 
प्रकृति के किसी एक विशेष क्षेत्र से संबन्धित होते हैं और इनका अधिकार 
केवल उसी क्षेत्र तक सीमित होता है, उदा० रोमन धर्म में सोरीस अथवा 
वैदिक धर्म में ब।स्तोष्पति । अत: यह कहा जा सकता है कि ये देवता केवल 
मानव जीवन अथवा प्रकृति के उस क्षेत्र के ही सजीव रूप हैं । 





१, श्रादर, ए० रि० ई० द्वि० भा० पृष्ठ ३२० अब । 

२. इनके विशेष विवरण के लिये देखिये, कीथ, रिलीजन एण्ड फिलासफी 
आफ दि वेद एण्ड वि उपनिषद्स : प्रथम भाग पृ० ६३ तथा 
मैक्डानल, बंदिक माइथॉलजी, पृष्ठ १३८। 

३. देखिये श्रादर : ए० रि० ई०, द्वितीय भाग, आ० रि०, पृ० ३२ अ। 
बॉन्‌ से १८६६ में प्रकाशित । 
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उज़जेनर तथा श्रादर दोनो का ही विचार है कि ऋग्वेद में प्राप्त होने वाले 
इन्द्र एवं वरुण आदि बंयक्तिक देवता ( ?€7३०८४]८॥८ ७6०८(८८०) इन विशिष्ट 
देवताओं के बाद में विकसित हुए हैं। काल की दृष्टि से ये परवर्ती हैं और 
मुख्यतः: इनका उद्भव विशिष्ट देवों से ही हुआ है। वंयक्तिक देवता जिस क्षेत्र 
से सम्बन्धित होते हैं उससे स्वतन्त्र अस्तित्व रखते हैं। उनकी क्रियाशीलता या 
अधिकार “विशिष्ट देवों' की भांति केवल उस क्षेत्र विशेष तक ही सीमित नहीं 
रहता । इसका जन्म अनेक विशिष्ट देवों के व्यक्तित्व तथा कार्य क्षेत्र के मिलने 
से होता है। 


कुछ मुख्य विशिष्ट देवता' धीरे-धीरे अधिक शक्तिशाली हो उठते हैं और 
अन्यान्य तुच्छ देवों के व्यक्तित्व को आत्मसात्‌ करके वे वैयक्तिक देवता” बन 
जाते हैं उस समय उनका मूल क्षेत्र तथा मूल रूप से सम्बन्ध इतना अधिक हट 
जाता है कि उसका पता लगाना कठिन हो जाता है। वैदिक इन्द्र तथा वरुण के 
विषय में भी यही बात है । 


श्रादर के अनुसार “विशिष्ट देवों” से वैयक्तिक देवों के जन्म की. प्रक्रिया 
अत्यन्त स्वभाविक तथा सरल है। इसके दो मुख्य कारण है एक तो यह कि 
मानव इतिहास में प्राय: महान्‌ व्यक्तित्वां का जन्म होता रहता है। जनता में से 
कुछ व्यक्ति धन तथा शक्ति के आधिक्य के कारण प्रभावशाली हो जाते हैं 
और राजा आदि बन बेठते हैं। ठीक इसी प्रकार जनता के मन में छोटे-छोटे 
“विशिष्ट देवों के स्थान पर महभ्‌, अधिक शक्तिशाली एवं अधिक वैयक्तिक 
विशेषताओं से पूर्ण देवों की धारणा जन्म लेती है ।* 


इसके अतिरिक्त इस धामिक प्रक्रिया में दूसरा मुख्य कारण यह है कि 
सभ्यता के विकास के साथ जैसे-जैसे नये-तये विधान, सामाजिक रीतियां एवं 
नियम आदि बनते चले जाते हैं वैसे-वैसे मनुष्यों को एवं अधिक शक्तिशाली देवों 
की आवश्यकता प्रतीत होती! है जो इन सब वस्तुओं के पालन तथा अधिष्ठाता 
माने जा सकें। प्राचीन आर्यों के साथ भी ऐसा ही हुआ। सभ्यता के विक/स 
के साथ महत्वपूर्ण प्राकृतिक देवता लुप्त होने लगे और उनके स्थान पर इन्द्र, 
वरुण आदि उच्च देवता उभर आये ।* 


१. श्रादर, ए० रि० ई०, द्वितीय भाग; आ० रि० पृ० ३५ ब-३६ अ। 
२. श्रादर, वही । 
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आर्य देवों की उत्पत्ति विषयक उपर्युक्त मत जो मूल रूप उज़ेनर का है 
और जिसका बाद में श्रादर ने? दृढ़ता से समर्थन किया, अनेक विद्वानों की 
आलोचन।! का विषय बना हैं। इसके विरुद्ध पहली आपत्ति तो यह है उज़ेनर ने 
अपने मत की प्रस्थापना के लिये जिन स्रोतों का आश्रय लिया है बे बहुत परवर्ती 
हैं। लियुअनियन धर्म का प्राचीनतम प्रमाणिक विवरण १७ वीं शताब्दी के 
एक ईसाई मिशनरी के लेखों से प्राप्त होता है। यदि हम यह मान भी लें कि 
जो सूचनाएं और विवरण उसने दिये हैं बे यथार्थ तथा पूर्ण सत्य हैं, तो भी 
यह विश्वास करना कठिन है कि लिथुनानियन धर्म ने सहस्रों वर्ष पूर्व की ऑर्यों 
की धामिक प्रवृत्तियों को पूर्णतः सुरक्षित रखा है और उनमें न तो कोई 
परिवर्तत हुआ है न आगामी विकास । रोमन ' इदिगितिमेन्ता' का विवरण भी 
अपेक्षाकृत परवर्ती है। यह धार्मिक ग्रन्य भारतीय पौराणिक साहित्य का 
समकालीन है अत: वेदों से भी पूर्व के प्रागतिह! सिक देवों के स्वरूप एवं धामिक 
प्रवृत्तियों को जानते के लिये इन दोनों ही! ग्रन्थों कक आधार लेना नितान्‍्त 
भ्रामक है और इनकी तुलना से जो निष्कर्ष निकले हैं वे यथार्थ से बहुत दूर 
हो सकते हैं । 

दूसरी बात यह है कि यह मत केवल दो धर्मों के प्रमाणों पर ही आधारित 
है। ग्रीक, भारतीय, तथा ईरानी धर्मों तथा देवशास्त्रों में इन प्रवृत्तियों के अत्यन्त 
उपेक्षणीय सूत्र मिलते हैं। वैदिक उसस्‌, अग्नि, सूर्य तथा बात आंदि वैदिक 
देवता क्रमशः उषा, आंग, सूरज तथा वायु आदि पर अधिकार रखने वाले 
विशिष्ट” या विभागीय देवता नहीं, अपितु तत्तत्‌ प्राकृतिक दृश्यों के 
मानवीकरण मात्र हैं। 'जडात्मवाद' की प्रक्रिया से निर्मित विशिष्ट देवों का उस 
वस्तु विशेष से पृथक्‌ एक स्वतंत्र चेतन सत्ता के रूप में अस्तित्व होता है और 
इस प्रवृत्ति का वैदिक देवों में पूर्णतः: अभाव है। कवि वैदिक-देवों की धारणा 
में उस प्राकृतिक दृश्य के भौतिक अथवा दृश्यमान स्वरूप से ऊपर नहीं उठ पाया 
है।* अवेस्ता में अवश्य कुछ ऐसे (विशिष्ट) देवता प्राप्त होते हैं, किन्तु क्योंकि 


१. अपनी:एट्ट [सबुर्ग ( फ्रांस ) से १६०१ में प्रकाशित “रेयाललेक्सिकोन 


डेर इन्डोगर्मानिशेन आल्टरट्म्सकंडे” नामंक पुस्तक तथा ए० रि० 





ष्ण ्> 


ई० में छपे उपर्यूल्लिखित लेख में | 
२. (क) तु० की०, विन्टरनित्स, हिस्ट्री आफ इंडियन लिटरेचर ( अंग्रेजी 
अनुवाद ) प्रथम भाग, पृष्ठ ७५ तथा आगे । 
ये यूक्त हमारे लिये इसलिये और भी महत्वपूर्ण है कि इनमें 
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यह ईरानी ग्रन्थ ऋग्वेद से बहुत परवर्ती है अतः यह तथ्य श्रादर के मत के 
विरोध में ही अधिक प्रमाणित करता है। ऋग्वेद में ऐसे देवों का कोई अस्तित्व 
न होने से अधिक सम्भव यही प्रतीत होता है कि यह प्रवत्ति परवर्ती ईरानी 
विकास है।' 


इसके अतिरिक्त श्रादर ने इन विशिष्ट देवताओं की उत्पत्ति का कारण 
जडात्मवाद को माना है| धार्मिक अथवा अन्य किसी भी दृष्टि से महत्वपूर्ण वस्तु 
में उस वस्तु से पृथक एक चेतन सत्ता के दर्शन करने की प्रवृत्ति जडात्मवाद है । 
पर जैसा कि देशमुख का कथन है” इन रोमन तथा लिथुआनियन देवों में 
जडात्मवाद का लेश भी नहीं है । ये देवता केवल तत्तत्‌ वस्तुओं अथवा क्रियाओं 
के मानवीकरण मात्र है। इन देवों में वस्तुओं से पृथक्‌ कोई चेतनसत्ता स्वीकार 
नहीं की गई और जब जड़ात्मवाद किसी देवता की उत्पत्ति का कारण होता है 
तो वह इसी चेतन शक्ति के कारण ही, वस्तु के कारण नहीं । 


वस्तुत: श्रादर) तथा फ्रेज़र* आदि विद्वानों की भांति या भारोपीय काल 


हम देवकथाओं को अपने सामने ही बनते हुये देखते हैं । 
देवता हमारी आँखों के ही सामने उत्पन्न होते हैं । ऋग्वेद में 
बहुत से सुक्त सूर्य के देवता .... अथवा उषा की देवी के प्रति 
नहीं .... अपितु स्वत: देदीप्यमान सूर्य अथवा प्रकाशमती उषा 
के प्रति ही कहे गये हैं .... ऐसे अनेक प्राकृतिक दृश्यों की 
स्तुति, पूजा एवं आवाहन यहाँ प्राप्त होता है। ऋग्वेद में धीरे- 
धीरे हम इन प्राकृतिक दृश्यों से धामिक व्यक्तित्वों की रचना 
होते हुए देखते हैं । 

(ख) उघस्‌, सूयं आदि के विषय में इस मत के विरोध के लिये देखिये 
ग्रिसवोल्ड: रिलीजन आफ दि ऋग्वेद, पृ० ८५१ तथा आगे, इनके 
अनुसार ये विशिष्ट देवता ही है । 

१. देखिये, पी० एस० देशमुख, भोरिजिन एण्ड डेवलपमेन्ट 
आह रिलीजन इन बेदिक लिटरेचर, आक्सफोर्ड, पृ० १२५ 
पादटिप्पणी । 

२. ओरिजिन० पृ०, १२६। 

३. ए० रि० ई० के पूर्वोल्लिखित के अतिरिक्त 'रियाललेंबिसकोन डेर 

इंडोगेर्मानिशेन आल्टरदुम्सकंडे में प्रतिपादित । 

४. फ्रेज़र का मत है कि भारोपीय आर्यों की दृष्टि में सृष्टि असंख्य 
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के देवों को अनेक तुच्छ तथा छोटे-छोटे देवताओं से विकसित मानने की अपेक्षा 
यह धारणा अधिक तक संगत और सत्य के समीप है कि आये देवता प्रारम्भ में 
प्रकृति के किसी एक महान्‌ तथा महत्वपूर्ण के दृश्य मानवीकरण थे किन्तु जेसे-जेसे 
समय बीतता गया इन देवों का व्यक्तित्व बिखरने लगा और वे अनेक देदों में 
बंट गये । इसकी पुष्टि इस तथ्य से होतो है कि भारोपीय काल में आकाश के 
प्रत्येक दृश्य से सम्बन्धित छोउस ( 707८०७ ) नामक केवल एक देवता था किन्तु 
ऋग्वेद के समय तक अआतिे-आते इस देवता का महनीय व्यक्तित्व क्षीण पड़ गया 
और यह सूर्य, विष्णु, सवितृ तथा मित्र आदि प्रकाश से सम्बन्धित अनेक छोटे- 
छोटे देवताओं में विभक्त हो गया और आगे चल कर इन देवों ने इतना महत्वपूर्ण 
रूप धारण किया कि उनका जनक वैदिक द्योस्‌ वैदिक देवमण्डल से पूर्णत: 
विलुप्त हो गया । 


वस्तुत: “विशिष्ट”” अथवा “विभागीय” देवताओं की पृष्ठभूमि में जो 
धार्मिक भावना है वह ऋग्वेद में प्राप्त- प्रकृति के महान्‌ देवों से संबन्धित 
मानसिक भावना से पूर्णतः परथक्‌ है। प्रकृति के महान्‌ देवता पूजक को अपनी 
उच्चता तथा महनीयता से प्रभावित करके उसके हृदय में आदर एवं भय उत्पन्न 
करते हैं। किस्तु “विशिष्ट देवता” केवल इस सामान्य भावना के परिणाम 
होते हैं कि संसार की प्रत्येक वस्तु एक चेतन सत्ता से युक्त है। “विशिष्ट 
देवता” सामान्य जन के आदर या पूजा के विषय नहीं होते । यह दूसरी बात है 
कि कभी कोई अपने किसी काये विशेष की सिद्धि के लिये उनकी पूजा करने 
करने लगे ।" दोनों की प्रकृति के बीच एक विस्तृत खाई है और इसलिये एक 
दूसरे का कारण नहीं बंन॑ सकता । सूर्य तथा ऑकाश आदि से सम्बन्धित आदरो- 
त्पादक महान्‌ दृश्यों की पूजा वास्तीष्पति तथा क्षेत्रपति आदि देवों से निश्चित 
रूप से प्राचीन है जो स्थिर जीवन एवं कृषि से संबन्धित हैं।' कीथ का 


चेतन आत्माओं से व्याप्त थी और वे प्रत्येक वृक्ष, नदी, निर्झर, 
पर्वंतशिला तथा वायु के प्रत्येक झोंके में किसी अदृश्य चेतन शक्ति 
दर्शन करते थे । बहुत धीरे-धीरे उन्होंने संपूर्ण वन, जल या वायु पर 
अधिकार रखने वाले महत्तर देवों की कल्पना की। ये विचार उनकी 
वर्शिप ऑफ नेचर ( लन्दन, १६९२६) पुस्तक में प्रतिपादित हैं । 

१, तु० की०, कारनाय : ले जुदो-ओरोपियां ( 7.९४ 7700- 
७ए7०7८७75$ ), पृ० २०६ तथा आगे । 

२. कीथ : रिलीजन० प्रथम भाग, पृ० ६४, ६५ । 
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अनुमान है कि ऐसे छोटे-मोटे देवता बाद में पुरोहितों द्वारा तिर्मित कर लिये 
गये हैं क्योंकि वे धा्िक वस्तुओं को एक विशेष पवित्रता की दृष्टि से देखते 
हैं। इस प्रकार उतकी उत्पत्ति प्रकृति की उपासना से सम्बन्धित धर्म से ही 
जड़ात्मवाद के प्रभाव के अन्तगंत हुई है।'* 


रोमन इंदिंगितिमेन्ता तथा लिथुआनियन धर्म में प्राप्य देवों की उत्पत्ति का 
कारण भी दैनिक अथवा धार्मिक जीवन की उपयोगी एवं मंहत्वपूर्ण वस्तुओं को 
पवित्र समझने का मानव स्वभाव है। वैदिक युग में यज्ञ के उपकरणों के प्रति 
प्राप्त होने वाला समादर तथा गाय की विशेष पूजा इसका श्रमाण है । 


आरयों की प्राचीनतम साहित्यिक कृति ऋग्वेद को देखते हुए आर्यों के प्राचीन 
देवों की उत्पत्ति में 'जड़चेतनावाद' ( 87४778097 ) का सिद्धान्त अधिक काम 
करता हुआ दिखाई देता है। जड़ात्मवाद से वैदिक देवों की उत्पत्ति की सन्‍्तोष॑- 
जनक व्याख्या नहीं की जा सकती । जड़चेतनावाद बौद्धिक दृष्टि से कुछ अल्प 
विकसित मनुष्यों की उस धामिक भावना को कहते हैं जिसके अनुसार वे समझते 
हैं कि जड़-जगत्‌ की प्रत्येक महत्वपूर्ण वस्तु चेतन प्राणी की भाँति सोचने, 
समझने और अनुभव करने की शक्ति रखती है । जड़चेतनावाद में विश्वास रखने 
वाले प्राय: यह समझते हैं कि ऐसी जड़ वस्तुओं में अतिमानवीय शक्ति का 
निवास होता है जिससे उत्तकी उपासना अथवा आदर करना चाहिये । जब किसी 
जड़ वस्तु की इस प्रकार उपासना की जाए मानों उसमें किसी पृथक चेतना 
शक्ति या आत्मा का निवास है तो इसे जड़ात्मवाद कहते हैं और जब स्वयं उस 
बस्तु को ही चेतना मान कर उसका उपासन किया जाय तो इस धार्मिक भावना 
को जड़चेतनावाद कहा जाता है। जड़चेतनावाद की यही भावना अधिकांश 
बैदिक देवों के ही नहीं अपितु भारोपीय देवों के भी भूल में पाई जाती है और 
यह पूर्णतः नि:संशय है कि आर्यों के प्राचीन देवता प्रकृति के ही विभिन्न दृश्यों 
के मानवीकरण मात्र थे । प्रकृति के इन प्रभावशाली दृश्यों में प्राचीन आरयों को 
किसी महान्‌ रहस्यमयी शक्ति के दर्शन होते थे और वे इन शक्तियों को मनुष्यों 
से घनिष्ठतया सम्बन्धित समझते थे । मनुष्य के सौभाग्य तथा दुर्भाग्य की भी 
ये कारण मानी जाती थीं और अपनी क्ृतज्ञता की भावना को व्यक्त करने 
के लिये, तथा अंशत: उनकी महत्ता से प्रभावित होकर अथवा भय के कारण वे 
उनकी स्तुति एवं प्रसान्‍त्वन आवश्यक समझते थे। जड़चेतनावाद की प्रक्रिया 
बेदों में इतनी अधिक स्पष्ट है कि देवताओं के व्यक्तिगत नाम प्राय: वे ही है 
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जिनसे उनके भौतिक स्वरूप का बोध होता है । अग्नि आग भी हैं और अग्नि से 
सम्बन्धित देवी शक्ति भी | द्यौः शब्द आकाश को भी सूचित करता है और 
आकाश के देवता को भी। उपषस्‌ प्रातःकाल भी है और इसकी अधिष्ठात्री 
देवी भी । 


आर्थों के धामिक इतिहास में जड़चेतनावाद एक ऐसी प्रक्रिया है जिस पर 
केवल आये देवताओं का ही उद्गम नहीं अपितु विशिष्ट देवताओं की भी उत्पत्ति 
और साथ ही स्वयं जड़ात्मवाद भी आधारित है। जड़चेतनाबाद के प्रारम्भ में 
तत्त्वों की हीं चेतनरूप में उपासना की जाती है किन्तु धीरे-धीरे बह चेतना सत्ता 
वस्तु से प्रथक्‌ होने लगती हैं और कुछ समय पश्चात्‌ एक स्वतंत्र अस्तित्व धारण 
कर लेती है | पर ऐसी दशा में भी वह अपनी मूल वस्तु या तत्त्व से किसी रूप 
में सम्बन्धित रहती है और यह ॒ स्थिति जड़ात्मवाद को जन्म देती है । यदि 
भारोपीय काल के देवों में जड़चेतनावाद पर आधारित प्राकृतिक तत्वों की इस 
आधारभूत समानता को स्वीकार न किया जाय तो इन देवों के विभिन्न देशों 
एवं जातियों में पाये जाने वाले स्वरूपगत साम्य तथा समान विकास की व्याख्या 
करना कठिन होगा । 


कीथ का भी यही विचार है कि आर्यों के प्राचीन धर्म का प्रारम्भ प्रकृति 
के इन्हीं महान्‌ दृश्यों की देवरूप में उप(सना से हुआ और धीरे-धीरे जब उनमें 
अमूर्त धारणाओं पर आधारित देवताओं की परिकल्पना करने की क्षमता 
“विकसित हुई तो 'उत्तुद' तथा “निवर्तन” जैसे विभागीय या विशिष्ट देवों की 
कल्पना की गई । प्रतीत होता है कि मैक्डानल को भी जड़चेतनावाद का यह 
मत मान्य था क्‍योंकि उन्होंने लिखा है कि “वैदिक देवशास्त्र बहुत प्राचीन काल 
से चली आ। रही उस विचार श्वृंखल। पर आधारित है जिसके अनुसार प्रकृति का 
प्रत्येक दश्य तथा तत्त्व सजीव और चेतन है । 


जड़ात्मवाद के समर्थक श्रादर ने भी स्वीकार किया- है कि उस प्रागैतिहा- 


१. देखिये, रिलोजन० प्रथम भाग, पृ० ६५। 
उत्तद एवं निवत्तन क्रमश: अ० वे० ३।२।५१ तथा ऋ० वे० १०।६१।८ 
में उल्लिखित “विशिष्ट देवता हैं। प्रथम क। आवाहन किसी स्त्री के 
हृदय को प्रेम से उद्देलित करने के लिये तथा दूसरे का वन में भटके 
पशुओं को ठीक मार्ग पर लाक< घर लौटाने के लिये किया जाता है । 
२. मैक्डानल, बे० मा०, पृ० २, तथा देशमुख, ओरिजिन० पृ० ११८ । 
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सिक प्राचीनकाल में भी “धर्म के उच्चतर स्वरूप का प्रारम्भ हो चुकाथा जो 
मुख्यतः प्राकृतिक तत्वों की उपासना से सम्बन्धित था'' । यदि थोड़े से विशिष्ट 
देवों' का अस्तित्व उस समय माना भी जाय तो भी इतना तो निश्चित है कि 
देवों की एक दूसरी श्रेणी का भी उस समय तक प्रादुर्भाव हो चुका था और इस 
श्रेणी के देवता मुख्यतः प्रकाश से संबन्धित होने के कारण प्रथम प्रकार के देवों 
से भिन्न थे । अनेक आर्य भाषाओं में 'देवता' के वाची विभिन्न शब्दों की तुलना 
से आर्यों की दैवी शक्तियों का मूल स्वरूप पूर्णतः स्पष्ट हो जाता है : संस्क्ृत-- 
देव:, ग्रीक--थेओसू, लेटिन--वेउस ( देइवेंस्‌ ) दिएबेस ( १६वीं शताब्दी तक 
देइबस ), आइरिश--दिया प्रा० नासें--तिवर आदि सभी शब्द देवतावाची 
हैं और इन सब का मूल भारोपीय 'दिव्‌” धातु है जिसका अर्थ चमकना, या 
प्रकाशित होना है। यह निर्श्रान्‍्त व्युत्पत्ति सूचित करती है कि आर्यों ने देवता 
विषयक अपनी स्वंथम धारणा प्रकाश या प्रकाशमान-आकाश से प्राप्त 
की थी ।* 

आय॑ भाषाओं के कुछ अन्य समीकरणां के आधार पर हम कुछ अंशों में 
यह भी पता लगा सकते हैं कि अपने देवों के विषय में प्राचीन आर्यों की क्‍या 
धारणा थी । संस्क्ृत--भग, अवे० बघ, स्लेवा० बोगु, (उदार) शब्द यह सूचित 
करते हैं कि वे अपने देवों को उदार तथा ऐवश्यं संपन्न समझते थे ( सं० के 
भगवान्‌ शब्द में भी यही भाव निहित है ) स्‍्लेवानिक भाषा में तो देवों के 
उदारचेता होने की यह भावना इतनी अधिक प्रबल हुई है कि इसने दिव्‌ धातु से 
सम्बन्धित मूल 'देइवेंस! शब्द को लुप्त सा कर दिया है और देवों के लिये 
बोगु' एक सामान्य संज्ञा बन गया है।? अवेस्ता में भी “बच शब्द देवों के 
सामान्य नाम के रूप में प्रयुक्त हुआ है । अवे० स्पेन्ता, लिथु० तथा प्रा० नार्स-- 
स्वेन्तु ( पवित्र, पूजनीय ) शब्दों से प्रतीत होता है कि वे इन शक्तियों को 
आदर ' की दृष्टि से देखते थे । उनकी अपने देवों में पूर्ण श्रद्धा थी और उनकी कृपा 
पर विश्वास ( संस्कृत--श्रद्धा लेटिन--क्रेदो, केल्टिक--क्रेंटिम्‌, विश्वास )। वे 
इन शक्तियों को पूजन अथवा अर्चना से संतुष्ट एवं प्रसन्न रखने का प्रयत्न करते 
थे; यातविक कृत्यों द्वारा बलात्‌ अपनी कामनाओं की पूर्ति कराना उन्हें अभीष्ट 
नहीं था ( संस्कृत--यज्‌ अवे० यज्‌, ग्रीक--अग 5 पूजा करना )४ 

१. ए० रि० ई०, द्वितीय भाग, 'आयंन रिलीजन पृ० ३३ अ। 

२. ब्लूमफील्ड: रिलीजन आफ दि बेद : पृ० १०८-६ | 

३. देशमुख : ओरिजिन० पृ० १२६ । 

४. व्लूमफील्ड : वही, पृ० १०६। 
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प्राचोन आर्यों के इन्हीं उपास्य देवों के प्रांगेतिहासिक स्वरूप का संक्षिप्त 


विवरण आगे के पृष्ठों में दिया जायगा । 


( ३-) 
(क) आकाझ देव#-'द उस्‌” (*/0५808) 


भारोपीय काल काल का एक प्रमुख देवता जो ऋग्वेद में मानवीकरण का एक 
झीना सा आवरण पहने हुए हैं और जिसका उद्गम निश्चि रूप से प्राकृतिक तत्वों 
में ढूंढ़ा जा सकता है, आकाश के देवता चेउस्‌'” हैं। यह शब्द प्राय: भारोपीय 
“दिव! धातु से निष्पन्न माना जाता है पर अधिक सम्भावना यह है कि यह 
आयु! जैसी किसी प्राचीन धातु से निकला है। दोनों धातुओं का अर्थ 'चमकना' 
है (सं० देव >> प्रकाशशील, द्युति -- प्रकाश) पर संस्क्ृत में दूसरी धातु प्राय: 
'द्युत' रूप में पाई जाती है। 'दिव्‌' की अपेक्षा दु' धातु से सं० द्योस्‌ शब्द का 
बनना अपेक्षाकृत अधिक सरल है। इसके अतिरिक्त भारोपीय भाषाओं इन 
दोचों धातुओं से बने दो पृथक पृथक समीकरण प्राप्त होते हैं। भारोपीय 'देइवस्‌' 
शब्द जो संस्कृत में देव” आइरिश में “दिया” लियु में 'देइबस' लेटिन में 
'देउस' तथा प्र।० नास में तिबर” के रूप में पाया जाता है, सूचित करता है 
कि ये सभी शब्द दंत धातु से बने हैं। किन्तु भारोपीय “झोउस' का आये 
भ।ष।ओं में एक सर्वथा विभिन्न विकास हुआ है, उदाहरणार्थ ग्रीक में ज्यूस्‌' 
लेटित में 'जुः (पिटर) अथवा 'जोव्‌' प्रा० उ० जमंन में (्स्यू” (ज्यू) तथा 
प्रा० ना में 'जिर' के रूप में। द्येउस्‌ शब्द में त्ालाब्य अध्व॑स्थर य्‌ के 
सघोष दल्त्य ब्यंजन दू में संयोग के कारण  पश्चसमीकरण की - भाषाबंज्ञानिक 


प्रक्रिया से 'द' वर्ण क। सघोष तालव्य 'ज्‌ू अथवा 'ज़ू में बदल जाना अत्यन्त 


स्वाभाविक हैं। और इस प्रकार संस्कृत यौस्‌ तथा उससे संबन्धित अन्य भाषाओं 
के शब्द देव शब्द की मूल धातु (दिव्‌) से प्रथक ही द्यु' जेसी किसी अन्य 
धातु से बने प्रतीत होते हैं । 

आकाश से सम्बन्धित इस देवता की 'दु' धातु से उत्पत्ति यह सूचित करती 
है कि येउस्‌ के रूप में प्राचीन आर्थों ने प्रकाशयुक्त या प्रकाश प्रदान करनें वाले 
आकाश क। ही दैवीकरण किया था और आर्यों की सर्वोच्च प्राचीन धामिक 


भावना दिन के प्रकाश से सम्बन्धित थी )। 





१, कीथ: रिलीजन० प्रथम भाग, प्ृ० ३७, €५। 
ग्रिसवोल्ड : रि० ऋ० पृ० १४ । 
म्यूर : ओ० सं० 2०, पंचम भाग, १-२१-२२ आदि । 
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बेदिक द्योस्‌ का कोई निश्चित एवं पूर्ण व्यक्तित्व नहीं है और ऋग्वेद में 
उनके चरित की केवल दो या तीन प्रमुख विशेषताओं का ही उल्लेख हुआ है । 
किन्तु उनके ग्रीक प्रतिरूप ज्येउस्‌ का मानवीकरण इतना पूर्ण तथा स्पष्ट है कि 
ग्रीक देवशास्त्र में उनके मूल प्राकृतिक रूप का कोई चिह्न अथवा संकेत नहीं 
पाया जाता । इसका कारण मुख्यतः यह है कि ग्रीक के प्राचीनतम महाकाव्य 
इलियड तथा ओडिसो जिनमें उसका उल्लेख पाया जाता है; ऋग्वेद की अपेक्षा 
पर्याप्त अर्वांचीन हैं और ज़्येउस्‌ के प्राचीनतर रूप को जानने का अब हमारे पास 
कोई साधन नहीं है। पर ऋग्वेद में भी द्यौस्‌ के स्वरूप की मूल धारणा जिसके 
अनुसार वे प्रकाश से सम्बन्धित थे, पूर्णतः विलुप्त हो चुकी है और वे केवल 
आकाश के ही मानवीकण रह गये हैं । द्यौ: शब्द दिव्‌ ( स्त्रीलिंग ) के प्रथमा 
के एक वचन के रूप॑ में लोकिक संस्कृत में भी सुरक्षित है और यहाँ भी यह 
केवल आकाश का ही वाची है । | 


इस प्रकार द्यौः के व्यक्तित्व के सम्बन्ध में ऋग्वेद में विकास की दूसरी 
अवस्था दिखाई पड़ती है। यहाँ वे सर्वाच्छादक आकाश की धारणा से भी 
युक्त हैं। आच्छादकत्व की यह विशेषता भारोपीय काल में मूलतः आकाश के 
एक अन्य प्रमुख देवता “उओरुएनस्‌ ( या वरुण। ) से सम्बन्धित थी । किन्तु 
ऋग्वेद में वरुण भी अपने मूल रूप को छोड़कर एक “वंयथक्तिक देवता' बन 
गये हैं? । | 


ऋण० वे० में द्यौस्‌ की दूसरी प्रमुख विशेषता उनका पितृत्व है। उनका 
द्ौष्पितर' ( तु० की०, लेटिन 'जु-पिटर” ) के रूप में 'पृथिवीमातर' के साथ 
आह्वान किया गया है। द्यो: और पृथ्वी सभी देवताओं के पिता और माता 
हैं। इसीलिये ऋ० वे० में द्यावापृथ्वी के लिये 'देवपुत्रे! विशेषण प्रयुक्त हुआ 
है। पिता दयौ: पृथ्वीपर पर झुक कर उसे गर्भवती बनाता है। स्पष्ठतः यह 
आकाश से होने वाली वृष्टि के पश्चात्‌ पृथ्वी पर उत्पन्न होने वाली वनस्पतियों 
के प्रक्ृतिक दृश्य का रूपक है। द्यौ: के लिये असुर (शक्तिशाली, बलवान) 
विशेषण भी प्राय: प्रयुक्त हुआ है। एक स्थान पर उसे मोतियों से सुसज्जित 
कृष्ण अश्व भी कहा गया है (ऋ० वे० १०।६८ ११) जो रात्रि के आकाश का 
सूचक है। ऋग्वेद के कुछ मंत्रों में उनका पशुविध चित्रण भी प्राप्त होता है। 
ऋ० वे० १।१६०।४ तथा ५।३६॥४ में उन्हें “वृषभ” कहा गया है। यह वृषभ 


१. श्रादेर : ए० रि० ई०, भाग ०, आयंन रिलीजन, पृ० ३३ ब । 
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'मुरेता:' है और गंभीरगर्जनन करता है (ऋ० वे० ५।५॥८६) पिता द्यौ: के लिये 
प्रयुक्त इस शब्द पर ध्यान रखते हुए पृथ्वी ( माता ) के लिये बैंदिक तथा 
लौकिक संस्कृत में. प्रयुक्त 'गौ' शब्द का कारण भी सरलतया समझ में आ 
सकता है । द्यौ-वृषभ का गर्जन तडित्‌ के गर्जत का परिचायक है और यह सूचित 
करता है कि वर्षा के देव पर्जन्य की भी कुछ विशेषताओं का दयौ: के व्यक्तित्व 
में सम्मिश्रण हुआ है। एक स्थान में उन्हें 'अंशनिमतृ' कहा गया हैं और कुछ 
स्थलों पर उन्हें मेघों के पीछे से मुंस्कराते हुए वरणित किया गया हैं, जो 
निश्चित रूप से विद्यत्‌ की और संकेत है। 


उनके पितृत्व को छोड़ कर केवल ये ही संकेत ऐसे हैं जिनसे उनके मानवी- 
करण का पता चलता है। शेष स्थलों पर यह शब्द केवल आकाश को सूचित 
करता है। मेक्डानल का मत है कि आकाश एवं पृथ्वी को सब प्राणियों के 
पिता और माता मानने की धारणा भारोपीय काल से भी प्राचीन है क्‍यों कि 
यह चीन, न्यूजीलैंड तथा मिस्र आंदि अनाय॑ देशों के देवशास्त्र में भी पाई 
जाती है । 


ग्रीक ज्येडस्‌ को यद्यपि कहीं भी देवों के पिता के रूप में चित्रित नहीं किया 
गया किन्तु फिर भी निविवाद रूप से वे ग्रीक देवमण्डल के सर्वाधिक सशक्त 
देवता हैं। वे क्रोनोसू तथा रिया के पुत्र है और अपने पिता क्रोतोस को 
सिंहासन से च्थुत करके स्वगं तथा पृथ्वी राज्य के अधिपति बन बंठते है । 
प्राय: उन्हें मनुष्यों के प्रति ईर्ष्यालु चित्रित किया गया है। जब प्रोमेथ्यूस 
मनुष्यों के लिये आकाश से अग्नि लाता हैं ( तडित्‌ के आन्तरिक्ष से पृथ्वी के 
वृक्षादि पर गिर कर उन्हें प्रज्बलित कर देने का रूपक ) तो बे उसे काकेशस 
पर्वत पर तीस सहंस्न॒ वर्षों के लिए बन्दी बना कर डाल देते हैं जहाँ प्रतिदिन 
एक श्येन उसके उदर का मांस नोचता हैं। मनुष्य जाति से अप्रसन्न होकर 
वें प्रलय उपस्थित कर देते हैं जिससे दो को छोड़ कर सभी मानव नष्ट हो 
जाते है । 


उनके केश घुंघराले हैं और वे लंबी दाढ़ी रखते हैं उनके हाथ में सशक्त 
वज्च रहता है जिससे वे पापियों का विनाश करते हैं । उनके सात पत्नियाँ है किन्तु 
फिर भी वे पृथ्वी पर अन्य सुन्दर पत्नियाँ खोजने से नहीं चूकते । उन स्त्रियों. 





१. बे० सा०, पु०८। 
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के पास वे अतेक मानव तथा पशुरूप बना कर पहुँचते है। पर कभी-कभी वे 
पृथ्वी पर स्थाय के लिये अथवा किसी परीक्ष। लेने के लिये भी पहुँचते हैं?। 


आगे हम यह देखेंगे कि भारोपीय काल में स्तनयित्नु या झंझावात का भी 
एक देवता माना जाता था। आकाश तथा झंझावात के ये दोनों देवता ग्रीक 
देवशास्त्र में अपना स्वतंत्र व्यक्तित्व स्थिर न रख सके । क्येउस्‌ ने तडित्‌ एवं 
झंझावात के इस देवता की विशेषताओं को इतना आऑत्मेसात्‌ कर लिया कि वह 
धीरे-धीरे ग्रीक देव मंडल से ही विलुप्त हो गया ।* बिलकुल यही बात उत्तरी 
यूरोप के अन्य देशों के विषय में भी है। 


यद्यपि देवों के सम्राट ज़्येउस के मौलिक एवं प्रारम्भिक रूप की स्मृति ग्रीक 
देवशास्त्र में सुरक्षित नहीं है तो भी यह उनके एउरोपा ( विशाल नेत्र वाले ) 
आदि विशेषणों से ध्वनित होती है। ज़्येउस का यह विशेषण ग्रीक साहित्य में 
अत्यग्त प्राचीन है और संभवत: दिन के प्रकाश से उसका सम्बन्ध सूचित 
करता है । 


भारतीय, ग्रीक तथा रोमन धर्मों में ही नहीं लिथुआनियन तथा प्राचीन 
ईरानी धर्म में भी आकाश की पूजा प्राप्त होती है। प्रसिद्ध ग्रीक इतिहासकार 
हेरोदौतस्‌ ने ईरानी धर्म का जो विवरण दिया है उससे इस विषय में कोई 
सन्देह नहीं रह जाता । अपने इतिहास में उसने लिखा है कि--- उनकी (ईरान- 
वासियों की) यह रीति है कि वे किसी ऊँचे शिखर पर चढ़ कर ज्येउस्‌ के 
लिये यज्ञ किया करते हैं और आकाश के संपूर्ण मण्डल को ज़्येउस्‌ कह कर 
पुकारते हैं 3 द्यूटन जांति ( प्राचीन जन ) में भी आकाश के देवता का 


१. देखिये, डोनैल्ड ए० मांक्रिफ: क्लासिकल सिथूस एण्ड लीजेन्ड्स, 
लंदन, पृ० ७२-७५ 

२. देखिये, ग्रिसवोल्ड : रिलीजन आफ दि ऋग्वेद : पृ० १००-१०१ 
'वे (ज़्येउस तथा जुपिटर) केवल विभागीय देवता ही नहीं रहे। 
धीरे-धीरे उन्होंने ऐसी विशेषताओं को भी आत्मसात्‌ करना प्रारम्भ 
किया जो मूलत: उनके क्षेत्र में नहीं थीं विशेषत: झंझावात के देवता 
की । इस प्रकार वे अधिक शक्तिशाली तथा वैयक्तिक होतें गये । 
तथा श्रादर, ए० रि० ई०, भाग २, “आर्यन रिलीजन' थृ० ३४ अ। 

३, फरका (0ण5७०ा $$ (0० 380९00 [0 (7८ फ्रांष्टीगटज 9८४5 ० 
पीट परा०प्राभ्ंत$ 870. (0 त0ींढ' फैल $ब॥०त०ट (४0 2८०5, 
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महत्वपूर्ण स्थान है और उनके देवशास्त्र में वह युद्ध का प्रमुख देवता माना गया 
है । इस प्रकार अनेक आर्य धर्मों में किसी न किसी रूप में आकाश की देव रूप 
में कल्पना प्राप्त होने से स्पष्ट है कि प्राचीन भारोपीय आये धर्म में आकाश 
की उपासना अवश्य ही महत्वपूर्ण स्थान रखती थी” । वैदिक ऋषि भी संभवत: 
उनकी इस प्राचीनता को जानते थे इसीलिये उन्होंने द्यावाप्रथ्वी को 'पूव॑ज' 
( ऋ० वे० ७।५३।२ ) कहा है-- 


यद्यपि यह पूर्णत: निश्चित है कि आकाश एवं उससे संबन्धित प्राकृतिक 
शक्तियों की उपासना ही भारोपीय आय॑ धर्म का केन्द्र-बिन्दु थी किन्तु यह 
विवादास्पद है कि 'देउस्‌'” का तत्कालीन देवमण्डल में क्‍या स्थान था। 
ब्रेडके का मत है कि थे उस्‌ को भारोपीय काल में अन्य देवों का जनक माना 
जाता था वह उनका राजा था ओर सभी देवता उसके आश्रित समझे 


'जाते थे*। इस प्रकार उसकी स्थिति बिलकुल वही थी जो ग्रीक देवमण्डल में 


ज़्येगसस की । ओल्डेनबर्ग ने इस मत की आलोचना करते हुए कहा है कि 
भारोपीय काल के देवों का स्वरूप इतना अधिक अस्थिर तथा अपूर्ण था कि 
हम उनकी एक सुसंयतत एवं क्रमबद्ध देवमंडल के रूप में कल्पना नहीं कर 
सकते । मेक्‍्डानल भी कहते हैं कि द्यौस को भारोपीय काल के देवों का 
सर्वोच्च शासक मानना भूल होगी क्योंकि इसका तात्पर्य यह है कि उस प्राचीनतम 
प्रागेतिहासिक काल में भी आर्यों की प्रवृत्ति कुछ-कुछ एकदेववाद (मोनोथीज़्म) 
की ओर थी, जो कि असम्भव है * । 


किन्तु यदि देवों और मनुष्यों के सर्वोच्च स्वामी के रूप में इस देवता की 
प्रतिष्ठा नहीं भी थी तो भी कम से इतना तो निश्चित ही है कि प्राचीन आये 
देवताओं में इनको सम्मानास्पद स्थान प्राप्त था। मेक्‍्डानल ने स्वयं यह 


ट्बीगाए 06 थभाए6  भऋ्व्षो। छ प_ट औए 22९05,,,,! रुढा०- 
800०8, 4.43] 


तु० की० माउल्टन : अरलों जौरेस्ट्रियनिज्ष्म, पृ० ३६१ 
तु० की०, टायलर, प्रिमिटिव कल्चर, पृ० ३२२-२८५। 
ब्रड़के : गयौस्‌ असुर पृ० ११० । 

डी रिलोगियोन डेस वेद, पृ० ३४, टि० १ 

बे० सा०, पृ० २२ 
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स्वीकार किया.है कि ब्यौस्‌ उस अस्थिर बहुदेववाद के देवताओं में सर्वाधिक 
महत्वपूर्ण थे? । 


आश्चरयं का विषय है कि भारोपीय काल के इस महत्वपूर्ण देवता की 
ऋग्वेद में अत्यन्त महत्वहीन स्थिति है। द्यौस्‌ के वैदिक स्वरूप को देख कर 
कोई अनुमान भी नहीं लगा सकता कि इस देवता का भी कभी कोई विशेष 
महत्व था । एक भी सम्पूर्ण सूक्त उनके लिये नहीं प्राप्त होता । केवल इधर 
उधर प्रकीर्ण कुछ थोड़े से मन्त्रों में ही उनका उल्लेख किया गया है। इस 
विषय में उतकी 'पत्नी' प्रृथ्वी माता ही अधिक महत्वपूर्ण है । क्योंकि उनके 
लिये ऋग्वेद में एक मन्त्र है। द्यौस ऋग्वेद में अधिकांशतः एक अमूर्ते एवं 
भावात्मक देवता हैं ओर जो थोड़ा सा उनका मानवीकरण है वह भी उनके 
पितृत्व से ऊपर नहीं उठ पाता । अन्य वैदिक संहिताओं में तो उनका उल्लेख 
भी नहीं है और वे वैदिक देवशास्त्र से पूर्णतः विलुप्त हो गये हैं । 


वैदिक देवमण्डल में द्यौस्‌ की इस महत्वहीनता का कारण समझना कठिन 
नहीं है । पहली बात तो यह है कि प्राचीनतम काल में जब इस देवता की 
धारणा ने जन्म लिया तो सम्भवतः इनका व्यक्तित्व मुख्य रूप से प्रकाश से 
सम्बन्धित था । ( जँसा कि 'दु'-धातु से स्पष्ट है ) किन्तु धीरे-धीरे वैदिककाल 
में सूय॑, सविता, पूषा, मित्र, विष्णु विवस्वान्‌ आदि अनेक सौर देवताओं के 
जन्म से तथा वरुण के आकाशदेव के रूप में प्रतिष्ठित हो जाने से उनका 
महत्व प्रकाश और आकाश के दोनों ही क्षेत्रों से समाप्त हो गया । 


दूसरा मुख्य कारण यह है कि आकाश का भोतिक दृश्य हर समय मनुष्य 
के नेत्रों के सम्मुख उपस्थित रहता है अत: द्यौस्‌ का मानवीकरण कभी भी पूर्ण 
न हो सका । वे एक अमू त से देवता रहे और कभी भी एक विकसित बैयक्तिक 
देवता की स्थिति नहीं प्राप्त कर सके । उनके सम्बन्ध में किसी भी कथा की 
कल्पना नहीं हुई और इस प्रकार उनके ब्यक्तित्व की बाह्य रूप रेखा ही वर्तमान 
रही । यही कारण है कि यज्ञों में कभी भी उनको भाग नहीं प्रदान किया 
गया । 


का पता 


१. वही । इस प्रसंग में एक बात और महत्वपूर्ण हैं। संस्कृत में 'द्यु' 
धातु का अर्थ जीतना ( अभिगमन ) अथवा श्रेष्ठ होना भी है। यह 
ध्वनित करता है कि दयौ: शब्द में भी प्र।चीन समय में श्रष्ठता 
का भाव रहा होगा । 
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यह भी संभव है कि ऋग्वेद की बहुदेवतावाद की प्रवृत्ति से जो 
“हीनोथीक्ष्म' पर आधारित थी और जिसमें प्रत्येक देवता को यथावसर सर्वोच्च 
माना जाता था, उनकी सा्वभौम-सत्ता प्रृष्ठभूमि में पड़ गई हो” । ऋग्वेद के 
ऋषियों के लिये कोई भी एक देवता सर्वाधिक महत्वपूर्ण नहीं था। ऋषिगण 
प्रत्येक स्तृयमान देवता को सर्वोत्कृष्ट बताने के अभ्यस्त हैं। यही कारण है कि 
परवर्ती वैदिक संहिताओं में वरुण भी अपने ऋग्वदिक उत्कृष्ट पद से बहुत नीचे 
गिर गये हैं । 


इस प्रकार पिता द्यौस्‌ जो सभी “देवत्व” की धारणा के सर्वश्रेष्ठ प्रति- 
निधि थे धीरे-धीरे अपने पुत्रों को अपना स्थान देकर वैदिक देवमण्डल से पूर्णतः 
विलुप्त हो गये । 


(ख) *उओरुएनेस (*+ए0२0८&४05 ) 


संस्कृत बरुण शब्द की ग्रीक ऊरानेंस-- प्राचीन उच्चारण 'ओउरानंस्‌'-- 
( 0७०७००४ ) से तुलना करने से प्रतीत होता है कि सम्भवतः भारोपीय 
काल में आकाश का एक अन्य देवता भी वर्तमान था, जिसका मूल 
भारोपीय नाम भाषा वैज्ञानिक नियमों से “उओरुएनंस्‌' के रूप में परिकल्पित 
किया जा सकता है' । यह शब्द व्‌ (आच्छादन करना या ढकना) जैसी किसी 
भारोपीय धातु से निकल। था और सम्भवतः संसार की प्रत्येक वस्तु को अपने 
विस्तार से आच्छादित कर लेने वाले आकाश के मण्डल या परिणाह का द्योतक 
था । इस प्रकार *देउस तथा *उओरुएनस्‌ ये दोनों शब्द आकाश के ही दो 
विभिन्न रूपों के वाची थे। प्रथम उसके सूर्य तथा अन्य ज्योतिष्पिण्डों से 
प्रकाशमान स्वरूप को सूचित करता था और दूसरा उसके सर्वव्यापित्व कोए। ये 


१, ई० मायर : गेशिलख्टे डेस आल्टरटुम्स', प्रथमभाग, द्वितीयखण्ड 
(स्टुटगा्ट १६१३) पृ० १६० । 

२. देखिये, कीथ : रिलीजन० भाग १, पृ० ३८ । 

३. देखिये, ऋ० बे० १।८९।३ पर सायणभाष्य, मैक्डानलः बे० मा० 


पू० सर्प | 
ब्लूमफील्ड : रिलीजन आफ दि वेद पृ० १३७; श्रादर, आर्यन 
रिलीजन पृ० ३२२ । 


४. (अ) पिशेल और गैल्डनर ( बेदिशे श्टूडियन, भाग १, पृ० ८८ ) तथा 
ग्रिसवोल्ड ( रिलीजन आफ दि ऋग्वेद, पृ० ११३-४ ) ने वरुण 
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एक ही प्राकृतिक तत्त्व को व्यक्त करने वाले परस्पर सम्बद्ध दो विशेषण मात्र 
थे जो कालान्तर में स्वतन्त्र देवताओं के रूप में विकसित हुए । 


यह भी सम्भव हैं कि प्राचीनकाल में इनमें से कोई एक आकाश-देव का 
वाची रहा हो और दूसरा उसके एक महत्वपूर्ण विशेषण के रूप में भ्रयुक्त होता 
हो । किन्तु वैदिक एवं ग्रीक देवशास्त्रों में दोनों देवों का पृथक्‌-पृथऋ्‌ स्वतन्त्र 
रूप में अस्तित्व यह सूचित करता है कि किसी न किसी रूप में भारोपीय काल 
में इन दोनों देवों का अस्ति। अवश्य था 


संस्क्रत त्वरुण तथा ग्रीक ऊरानेंस शब्दों के तादात्म्य में कई विद्वानों को 
सन्देह रहा है। श्रादर ने ए० रि० ई० ( द्वितीय भाग ) में प्रकाशित अपने 
“आयंन रिलीजन नामक लेख में इस समीकरण की आलोचना की है और इसे 
“ध्वन्यात्मक दृष्टि से पूर्णत: अस्वीकायं' माना है। उनके मत से भारोपीय काल 
में केवल एक ही आकाश-देव था और वह था द्येउस्‌ । कीथ ने लिखा है कि 
'यद्यपि इन शब्दों को अब भी एक ही मूल शब्द से उत्पन्न माना जाता है, 





शब्द का वारि तथा वर्षा आदि शब्दों से सम्बन्ध दिखाते हुए 
यह सिद्ध करने की चेष्टा की है कि इस शब्द का मूल अर्थ वर्षा 
करने वाला” था | ग्रीक ऊरानंस्‌ का भी औराइ क्रिया से 
सम्बन्ध है जिसका अर्थ जल बरसाना होता है। बाद में भ्रामक 
ब्युत्पत्ति के द्वारा वरुण शब्द को “व्‌” धातु से निष्पन्न मान कर 
आकाश से उसका सम्बन्ध मान लिया गया। वरुण शब्द के 
जल या वर्षा से इसी सम्बन्ध के कारण सम्भवतः ऋग्वेद तथा 
परवर्ती पौराणिक साहित्य में वरुण को समुद्रों का स्वामी तथा 
जल का अधिष्ठाता बताया गया है। तु० की०, हापकिन्स 
( रिलीजन्स आफ इन्डिया, पृ० ६६ ) “वरुण वह आकाश है जो 
जल तथा मेघों से आच्छन्न रहता है ।” इनके मत के अनुसार 
वरुण शब्द का अथे 'ढकने वाला' नहीं अपित [ मेघों से | ढका 
हुआ' [ आकाश |] है | 

(आ) हिलेब्रान्ड्ट्‌ ने अपनी सुप्रसिद्ध जमंन पुस्तक 'बेदिशे सिथोलोगी' 
( द्वितीय भाग ) में विस्तारपूवंक यह सिद्ध करने का प्रयत्न 
किया है कि वरुण मूलतः चन्द्रमा से सम्बद्ध हैं । 

१. .ग्रिसवोल्ड : रिलीजन आफ दि ऋग्वेद, पृ० ११२-१३ । 
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किन्तु यह पूर्णत: निश्चित नहीं-है? । किल्तु मेक्डानल का मत-है कि यद्यपि: 
इस समीकरण में कुछ ध्वनिसंबन्धी कठिनाइयाँ है -फिर-भी दोनों-की एकरूपता 
संभव है । ह 

दोनों शब्दों को मूल रूप में एक मानने में सबसे बड़ी उत्पत्ति यह है कि 
ग्रीक ऊरानंस्‌ शब्द 'र' के बांद जो अ' आता है उसका वरुण शब्द में कोई 
चिह्न नहीं है। ऊरानंस्‌ शब्द का मूल भारोपीय शब्द 'उओरु-एनेंस' अथवा 
“उओरु-स्तस्‌' प्रतीत होता है और वरुण शब्द का मूल 'उओरु-नस्‌' । और इस 
प्रकार जब दोनों शब्दों का उद्गम ही भिन्न है तो वे समान शब्द कैसे हो सकते 
हैं ? कि्तु ब्लूफील्ड का मत है कि 'उओरु- एनँस' -तथा (डओझरुल्लस्‌ एक ही 
शब्द के भाषागत दो विभिन्न रूप हैं। बोली की विभिस्तता के आधार प्र 
प्राय: शब्दों के ऐसे दो-दो रूप प्रचलित रहते हैं। उदाहरणार्थ वैदिक नृतत्त' 
तथ। 'नूत्न शब्द का एक ही अय॑ ( नवीन ) है और .ग्रीक भाषा के 'स्तेगेनेस” 
तथा स्तेग्नेंस भी एक ही अर्थ ( ढका हुआ, आच्छादित ) के वाची हैं? । 

एशिया माइनर या तुकिस्तान के बोगाज-क्यूई नामक स्थान में 

सन्‌ १६०७ में प्राप्त एक मृत्फलक से वरुण की अत्यधिक प्राचीतता सिद्ध होती 
है । यह फलक १४ वीं शती ई० पू० का है और इसमें कीलकाक्षरों में हित्तिति 
ओर मितानी जाति के दो राजाओं की पारस्परिक संधि का विवरण है। दोनों 
जातियों के देवों का सन्धि की शर्तों की रक्षा के लिये आवाहन किया गया है। 
मितानी जाति के देवों की सूची में चार बैदिक़ देवताओं का उल्लेख किया गया 
है और वे हैं , वरुण (उ- रु-व- न) इन्द्र, मित्र तथा नासत्या (अश्विनौ) और 
यदि, जैसा कि ओल्डेनवेग॑ का विचार है, “ये देवता आय॑ जाति की ही एक 
शाखा (मितानी) के देवता हैं और समान भारोपीय स्रोत से ही मितानी 
तथा भारतीय आय॑ जातियों को प्राप्त हुए हैं”४ तो वरुण की प्राचीनता 
नि:सन्दिग्ध रूप से प्रस्थापित हो जाती है । 


जैसे वैदिक साहित्य में द्यौस एक अत्यन्त सामान्य सा देवता है उसी प्रकार 


ग्रीक देवशास्त्र में ऊरानेंस का व्यक्तित्व अत्यन्त क्षीण हैं । उन्हें देव तथा दानव 


कीथ, रिलीजन० प्रथम भाग, प्रृ० ३८ 

बे० सा[० पू० य। 

ब्लूमफील्ड, रिलीजन आफ दि बेद : पृ० १३६॥ 

विन्टरनित्स द्वारा अपनी हिस्ट्री आफ इंडियन लिटरेचर, प्रथम 
भाग पृ० ३०४५ पर उद्धत । 


०६ >> 0 “७ 
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दोनों ही जातियों का मूल उत्पादक कहा गया है। उनकी पत्नी का नाम “गया 
अथवा “गे” है जो प्रथ्वी का ही प्रतीकात्मक रूप हैं।” ( अग्नेज़ी के 
ज्योग्राफी, ज्योलाजी आदि समास-शब्दों के प्रारंभ में यही शब्द है ) ऊरानेंस्‌ 
अपनी दानव सन्‍्तान से अत्यन्त घृणा करता है और उन्हे एक गुफा में बन्द कर 
देता है। “ग्या” तब एक षड्यन्त्र रचती है और अपने पुत्र क्रोनेंस को अपने 
पिता ऊरानंस की हत्या करने की सलाह देती है। क्रोनंस अपने पिता की एक 
हँसिये से हत्या कर डालता है किन्तु उसके शरीर ने निकलते हुए रक्त से पुनः 
अनेक राक्षस उत्पन्त हो जाते हैं। कुछ समय पश्चात्‌ अपने शक्तिशाली पुत्र 
ज़्येउस के हाथो से क्रोमंस का भी वही हाल होता है जो उसने अपने पिता का 
किया था । 


ऊरानंस्‌ के विषय में केवल इतना ही विवरण ग्रीक देवशास्त्र में भ्राप्त 
होता है । वे देवों के शक्तिशाली सम्राट्‌ ज््येउस्‌ के पितामह हैं । ग्रिसवोल्ड ने 
ठीक ही कहा है कि इस तथ्य से ऊरानँस्‌ की अत्यधिक प्राचीनता का भान होता 
हैं? और इनकी धारणा का उद्भव ज़्येउस्‌ से परवर्ती नही हो सकता। ग्रीक 
देवशास्त्र में इनकी मृत्यु इसलिए वर्णित कर दी गई हैं कि इनके विषय में कोई 
भी अन्य कथा प्राप्त नहीं होती । इनका व्यक्तित्व भी अपूर्ण है और उसकी 
केवल क्षीण रूपरेखा मात्र अवशिष्ट है । 


अकाश के दृश्य के सर्वत्र और सदा उपस्थित रहने के कारण आकाशदेव 
उओरुएनेंस में बहुत शीघ्र ही सत्र उपस्थित रहने की विशेषताएं उत्पन्त हो 
गईं | यह विश्वास किया जाने लगा कि उओरएनेंस्‌ पृथ्वी पर होने वाले 
प्रत्येक कृत्य को दंखते हैं तथा पापियों को दण्डित करते हैं । नैतिक अथवा 
प्राकृतिक नियम ( सं० ऋत तथा अवे० अश ) की धारणा उनके साथ संबन्धित 
हो गई और उन्हें सांसारिक नियमों का सर्वोत्कृष्ट परिपालक माना जाने 
लगा । ऋग्वेद एवं अवेस्ता में ही उओरुएनेस्‌' के व्यक्तित्व के पूर्णतः: विकसित 
होने के कारण इन ग्रन्थों में उनकी चक्षु का प्राय: उल्लेख किया गया है। 
१. संस्कृत के गौ शब्द से इसकी तुलना कीजिये। यह भी पृथ्वी का 
वाची है ( निरुक्त, नैघंटुक काण्ड, ठ्वितीयपाद : गौरिति पृथिव्या 
नामधेयम्‌ । यद्‌ दूरं गता भवति। यच्चास्यां भूतानि गच्छन्ति ) 
और पृथ्वी वेदों में आकाशदेव द्यौः की पत्नी है । 
२. डी०ए० मांक्रिफ : क्लासिकल सिथ्स एण्ड लीजेण्ड्स, पृ० १४। 
३... ग्रिसवोल्ड: रिलीजन आफ दि ऋग्वेद, पृ० ११० । 
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ऋग्वेद में सूमं को वरुण का नेत्र कहा गया हैं उसकी सहायता से वे समस्त 
संसार के कार्यो को देखते हैं ( ऋ० वे० ६५१६ ) रात्रि में सूर्य संसार के 
कार्यो का विवरण देने बरुण के घर जाता है ( ७॥६०।१-३ ) श० ब्रा० के 
अनुसार भी संसार के स्वामी वरुण सर्वोच्च आकाश में बैठकर जगत का 
सर्वेक्षण करते हैं? । उन्तके दूतों ( स्पशा: ) का भी उल्लेख किया गया है जो 
आकाश से उतर कर प्रत्येक व्यक्ति का निरीक्षण करते है (अ० बे० ४॥१६।४) + 


वरुण प्रकृति के नियमों के नियन्ता है। उन्होंने ही आकाश एवं प्रृथ्वी को 
पृथक्‌ स्थापित किया है ( ऋ० वे० 5।४१॥६० ) उन्होंने सूय॑ को आकाश में 
प्रस्थापित करके उसे घूमने के लिए प्रेरित किया है (ऋ० ७॥८७। १ ) उन्होंने 
ही अग्नि को जल में स्थित किया है और उन्हीं के बनाये नियमों के अनुसार 
चन्द्रमा प्रकाशित होता हुआ रात्रि में आकाश में विचरण करता है और तारे 
रात में चमक कर दिन में लुप्त हो जाते हैं ( ऋ० १॥२४॥६० ) 


धृतब्रत ( जिसके नियम स्थिर हों ) विशेषण उनके लिये आराय: प्रयुक्त 
किया गया है। देवता भी उनके नियमों का पालन करते हैं ( ऋ० ५॥६६।४) 
जब कोई उनके नियमों का उल्लंघन करता है तो वे, अपने पाशों से बाँध कर 
उसे दण्ड देते हैं । 


इस प्रकार आर्यों की इन दो शाखाओं में वर्तमान वरुण के स्वरूप को 
देखने से प्रतीत होता है कि आकाश के इस देवता के साथ नैतिक तथा आचार 
शास्त्रीय भावनाओं का संयोग संभावतः वेदिककाल से भी पहले की वस्तु हैं । 
साथ ही प्राकृतिक तथा नैतिक नियम ( ऋत या अश ) की धारणा का, जो 
ब्लूमफील्ड के शब्दों में 'आर्यों द्वारा उद्भावित सर्वोत्कृष्ट धामिक विश्वास 
है, उओरुएनँस से सम्बन्ध इस देवता के प्रा्गं तिहासिक काल में भी अत्यन्त 
उत्कर्ष को सूचित करता है । 


(ग) पृथिवी माता 


य्ेउस्‌ के प्रसंग में यह कहा जा चुका है कि प्राचीनतम काल में केवल 
आये जाति में ही नहीं अपितु अनेक आयेतर जातियों में भी प्रथ्वी'एवं आकाश 


को जगत्‌ के माता-पिता माना जाता था किन्तु जिस प्रकार हमें प्राचीन 


१. मैक्डानल : बे० मा०, प्ृ० २३ । 
२. रिलीजन आएफ्‌ दि छेद, पृ० १२६। 
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आरयंसाहित्य में इस तथ्य के स्पष्ट प्रमाण प्राप्त होते हैं कि आकाश का 
भौतिक दृश्य बाद सें कम से कम द्योत्त और बरुण इन दो शक्तिशाली देवों के 
रूप में विकसित हुआ वैसा पृथ्वी के विषय में नहीं है। आये जाति 
की किसी भी शाखा में प्रथ्वी का एक शक्तिशाली देवी के रूप में चित्रण 
प्राप्त नहीं होता । ऋग्वेद तक में प्रथ्वी का मानवीकरण अत्यधिक अपूर्ण है । 
उसके संबन्ध में सबसे अधिक उसके मातृत्व का उल्लेख हुआ है। अथरवंवेद में 
भी पृथ्वी के विषय में एक सुन्दर सूक्त ( १२।१ ) प्राप्त होता है किन्तु इसमें 
मुख्यतः केवल प्रथ्वी के ऊपर घटित होने वाले विभिन्न दृश्यों की परिगणना 
की गई है । “जिसके ऊपर मनुष्य गाते और नाचते है, साथ ही जिसके ऊपर 
दुन्दुभियाँ बजा कर आपस में घोर युद्ध भी करते हैं वह भूमि हमारे शत्रुओं 
को नष्ट करे और हमें कल्याण से रहने दे --- 
यस्यां गायल्ति नृत्यन्ति भूम्यां, मर्त्या व्येलबाः । 
युध्यन्ते यस्थासाक़न्दों यस्यां वदति दुर्कुभिः । 
सा नो भूमिः प्र णुदतां सपत्नान्‌ असकत्नं मा पृथ्वी कृणोतु ॥ 
“-अ० बे० १२।१।४६ 
ऋषि भूमि के भौतिक स्वरूप से अधिक ऊपर नहीं उठ सका है । किन्तु 
अत्यन्त स्नेहसिक्त शब्दों में उसने पृथ्वी को अपनी मात। बताया है। भूमि मेरी 
माता है और मै उसका प्रिय पुत्र हूँ । जैसे माता अपने पुत्र को दूध पिलाती हैं 
उसी प्रकार माता पृथ्त्री ( अपने अन्तादि से ) मुझे पुष्ठ करें": 
माता भूमि: पुत्रों अहूं पृथिथ्या: । 
सा नो भूमिविसुजतां माता पुत्राय से पयः । 
--आअ० वे० १२।१।१२,१० 
पृथ्वी एक ऐसी उदारशील माता है जो प्रत्येक प्राणी को जन्म देती है 
उसका पालन करती है और फिर उसे अपने कोमल अंक में समेट लेती है 
( ऋ० वे० १०।१८१० ) होमर द्वारा लिखित ग्रीक मह।काव्यों में भी पृथ्वी 
( ग्या ) को तारकित ऊरान्‌स्‌ (आकाश) की पत्नी कहा गया है। 


विल्के ?. तथा टायलर'* का मत है कि आकाश के पितृत्व की धारण। से 
पृथिवी की जगत्‌ की माता के रूप में धारणा अधिक प्राचीन है. क्योंकि यह 
१. वबिल्के: डी रिंलीगियोनेन डेर इंडोगेर्मानिन, पृ० €७। 
२. टायलर: प्रिमिटिव कल्चर, पृ० ३२२-२६। 
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सरल एवं स्पष्ट है और इसीलिये अधिक सामान्य भी । आकाश में पितृत्व 
की कोई प्रत्यक्ष विशेषता नहीं है किन्तु प्रथ्वी पर हम प्रत्येक दिन अनेक 
प्राणियों तथा औषधियों को जन्म लेते देखते हैं। प्रतीत होता है कि पृथ्वी 
माताके लिये आकाश को बाद में पिता कल्पित कर लिया गया है। 


जो हो, इतना तो निश्चित ही है प्रृथ्वी के विषय में उसके म।तृत्व को 
छोड़कर अन्य कोई विशेषता नहीं है। उसका व्यक्तित्व सदा अत्यन्त क्षीण 
रहा और कभी भी एक पूर्ण देवी का रूप नहीं ले पाया। इसका कारण 
संभवत: यही था कि उसका भौतिक स्वरूप इतना अधिक जड़ तथा स्थूल था 
कि वही लोगों के नेत्रों के सम्मुख सदा उपस्थित रहता था और इससे ऊपर 
उठना कठिन था। प्रत्युत इसकी अपेक्षा तो आकाश एवं उससे संबन्धित प्रकाश 
आदि के दृश्य ही अमूत देवों के रूप में सरलतया परिवर्तित किये जा सकते 
थे भूमि के लिये लिये ऋग्वेद के सर्वाधिक सामान्य पृथिवी या पृथ्वी शब्द का 
अर्थ केवल 'चपटी' या फैली हुई! होता है। मही एवं दुल्हा शब्द पृथ्वी 
के विस्तार एवं स्थिरता के वाचोी हैं । 


पृथिवी के विषय में आयंभाषाओं में निम्नलिखित समान शब्द प्राप्त होते 
हैं किन्तु उपर्युक्त कारणों से यह निर्णय करना कठिन है कि भारोपीय काल में 
पृथिवी की पूजा वरुण आंदि की भांति कोई विशेष महत्व रखती थी-- 


संस्क्ृत-क्ष्मा, अवेस्तन-इमा फारसी-जमोीं, लेटिन-ह॒मेंस (तु० की०, अंग्रेजी 
हा मन्‌ -- पार्थिव, मत्य) लियुआनियन-जु मे, प्रा० स्‍्लेव--जेम्ल्जा आदि। 


(घ) तडित्‌ अथवा वर्षा के देवता 


वर्षा एवं झंझावात का दुश्य प्राचीन समय में प्रकाशभान आकाश (द्यौ:) 
की धारणा से अत्यन्त घनिष्ठतया संबन्धित था और यही कारण है कि ग्रीक 
तथा रोमन देवशास्त्रों में आकाश एवं वर्षा के देवों की धारणाएँ मिलकर एक 
हो गई है और उन्होंने मिलकर एक सशक्त देवता ज़्येउस्‌ या. जुपिटर का 
निर्माण किया है। किन्तु प्रतीत होता है कि परस्पर सम्बन्धित इन दो देवों के _ 
व्यक्तित्वों क। सम्मिश्रण बाद की वस्तु हैं और आय॑ या भारोपीय काल में 
अवश्य ही ये दो पृथक एवं स्वतंत्र देवता रहे होंगे। निम्नलिखित समीकरणों 
से स्पष्ट होगा कि भारत तथा उत्तरी यूरोप के अधिकांश देशों में वर्षा के 
देवता का व्यक्तित्व सुरक्षित है किन्तु अन्य स्थानों पर यहूँ आकाश के देवता 
के साथ घुल-मिल गया है । 
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१. क--संस्कृत-स्तनू-स्तनयति (गरजता है) । स्तनथ, स्तनतम्‌, स्तनितम्‌ 
(गर्जन) तथा स्तनयित्नु (तडित्‌)। प्रा उच्च जम न-डोनर, 
प्रा० लि० जमं न- थूनर, प्रा० तौर्स-थोरं । 

ख---कैल्टिक-टोरेन्नन, आइरिश-टोरन्न्‌, वैल्श-ढरस्न्‌, कानिश-ठरन्‌ 
अंग्रे जी-थक्डर (वर्णत्रिपयंय से) 

२--संस्कृत-पैर्कंनस, लिथुआनियन-परर्कुनस्‌, प्रा० सस्‍्लेव०-पेरून । 

ऋग्वेद में वर्षा के इस देवता का नाम पर्जन्य है। यह शब्द मेघों का भी 

वाची है । इसी प्रकार लिथुआनियन पैकुनस्‌ तथा स्लेवानिक पेरून शब्द भी जो 
सामान्यत. इस वर्षा के देवता को सूचित करते हैं प्रयः: झंझावात एवं तडित्‌ 
को व्यक्त करने के लिए भी प्रयुक्त हुए हैं। पैक्कनस्‌ शब्द का प्रा० नौ शब्द 
४ फ्जोगिन' से भी सम्बन्ध माना गया है, जो थ्ौर्‌ की माता का ताम है । 
कुछ विद्वानों का यह भी विचार है कि पैर्कून्स आदि शब्द लैटिन ' क्वकंस्‌' तथा 
प्रा० उ० ज० 'फोर्हा' से भी सम्बन्धित है क्योंकि इन दोनों शब्दों का भी मूल 
भारोपीय शब्द पेकक प्रतीत प्रतीत होता है जो पै्कूत्स्‌ और पर्जन्य का भी मूल 
है। लैटिव और प्रा० जमंत के ये शब्द ओक वृक्ष के वाची हैं। श्रादर का 
विचार है कि ऊँचे होने के कारण तडित्‌ ओक के वृक्ष पर अधिक गिरती है 
अतः इस देवता के नाम का मूल भाव “ओक का देवता रहा होगा | । 

पर दूसरे समीकरण की प्रामाणिकता के विषग्म में विद्वानों में ऐकमत्य नहीं 

है । सं० पर्जन्य का लिथु० पैर्कुनस्‌ से सम्बन्ध पर्याप्त सन्दिग्ध है क्ग्रोंकि पहली 
बात तो यह है कि संस्क्रृत का 'जञ' किसी भी सम्नान लिथुआनियन शब्द में 
'क' के रूप में परिवर्तित नहीं पाया जाता, और दूसरी बात यह है कि लिथु० 
के 'उ' के स्थान पर सं० में भी 'उ' ही पाया जाना चाहिये? । इसके अतिरिक्त 
सं० पजंन्य का ओक अथवा अन्य किसी बुक्ष से कोई सम्बन्ध प्रतीत नहीं 
होता । इस्तीलिये श्रादर ने कहा है कि संस्कृत पर्जत्य शब्द ध्वनि सम्बन्धी 
कारणों से इस श्रेणी में नहीं रखा जा सकता; पैर्कूनस्‌ तथा पेरून्‌ के विषय में 
उनके संज्ञा-सम्बन्धी भाव (तडित्‌) से अख्वेषण प्रारम्भ करना ही उचित 
होगा । 

१. श्रादर--ए० रि० ई० द्वितीयभाग, आ० रि० पृ० ३३ ब । 
२. श्रादर : वही--- 
३. मेक्‍्डानल, बै० मा०, एडेन्डा. एण्ड कारिजेन्डा, पंक्ति ३६ । 
४. श्रादर : वही, पृ० ३३ व । 
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ई० लीडेन ने पर्जन्य एवं पैर्कूसस आदि शब्दों का पेकू (ओकवृक्ष) से 
सम्बन्ध स्वीकार नहीं किया है। इन शब्दों के तडित्‌ से सम्बन्ध को मान कर 
आगे बढ़ते हुए उन्होंने इन्हें प्रा० सस्‍्लेव०--पेरा-पिरति तथा आर्मीनियन- 
हर्कानेन (तथा ओरत 5 गर्जन) इन दो क्रियाओं से सम्बन्धित किया है । इन दोनों 
क्रियाओं का अर्थ है, ताडन करना या मारना' । यदि यह तुलना ठीक है तो 
पैर्कनस तथा पर्जन्य आदि शब्दों का मूल भाव 'ताडन करने वाला या 'तडित्‌' 
रहा होग। और यह सिद्ध हो जायेगा कि इन्हीं शब्दों में तडिद्गर्जन को व्यक्त 
करने वाला मूल भारोपीय शब्द निहित है । 


पर पर्जन्य और पैर्कनस्‌ का तादात्म्य फिर भी सन्दिग्ध ही रह जाता है । 
कीथ* और मैक्डानल) दोनों का ही मत है कि इन शब्दों के तादात्म्य में ध्वनि 
सम्बन्धी बहुत सी अडचनें है जिनकी सन्‍्तोषज़नक व्याख्या करना कठिन हैं। 
किन्तु ब्लूमफील्ड ने सुआया है कि मूल भारोपीय शब्द पेर-कुन ही था। बाद 
वैदिक भाषा में आने पर इस शब्द का ठीक-ठीक तात्पयं न समझने के कारण 
वैदिक काल के विद्वानों ने 'क' (अथवा ग) को 'ज' में परिवर्ति कर लिया 
और “वैर' को 'परि' बनाकर इसका अर्थ 'जनों (या मनुष्यों) की सब ओर से 
रक्षा (पोषण) करने वल। समझ लिया गया (परि चारों ओर से, जन 5८ 
मनुष्य, जन्थ 5 मनुष्यों का) ४ यास्क ने इस शब्द की निम्नलिखित चार 
व्याख्याएँ की हैं जिससे प्रतीत होता है कि भारतीय विद्वान्‌ बहुत पहले ही 
इस शब्द का मूल भाव भूल चुके थे : 
पर्जन्यस्तुपेराद्यन्तविपरोतस्य त्पंयिता जन्यः । 
परो जेता वा 'जनयिता' वा प्रा्जंयिता वा रसानामिति | 
--निरुक्त : १०१० 
जो हो, इतना तो निश्चित ही है कि भारोपीय काल में भी तडित्‌ तथा 
झंझाव।त के एक देवंता का किसी न किसी नाम तथा रूप में अस्तित्व अवश्य 


१. ई० लीडेन : आर्मोनिशे स्टूडियन, पृ० ८८ । 
२. कीथ : रिलीजन०, प्रथम भाग पृ० १४१ 0९ ३9670॥ ८४४०7 
५ $ 0967 (० पल हा8एटई पंग्िट्णापर८४ ण॒ ए070०7९४५ 
बापे एपड 96 ९णाशभ्म॑वेत्टत 88 (00० वेठप्रा॥णिं 0096 ७०9 


॥9076 पाबा) इटा४00७58 ९0०प्रश्म॑ तह 8007, 


३. मैक्डानल : ब० मा० पृ० ८४ । 
४, ब्लूमफील्ड : रिलीजन आफ दि बेद : पृ० १११। 
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था और इसका व्यक्तित्व आकाशदेव द्येउस्‌ से पूर्णतः पृथक था | मैक्डानल ने 
इस संभावना को पूर्णतः स्वीकार करते हुए लिखा है कि संभवत: इस देवता 
को अत्यन्त विशालकाय, अत्यधिक भक्षण तथा पान करने वाला और तडित्‌ 
रूपी शस्त्र से राक्षमों का वध करने वाला समझा जाता था । वैदिक बृत्रहन्‌ 
[इन्द्र | अवेस्तन- बेरेश्र रन तथा आर्मीनियम-बेहेग्न आदि शब्दों की तुलना से 
भी यह बात सिद्ध होती है। वैदिक रुद्र, इन्द्र तथा प्न्य इसी भारोपीय तडित्‌ 
देव के विभिन्न विकास माने गये हैं [तु० की०, श० ब्रा० 'स्तनप्त्नुरेवेन्द्र: ] 


केवल भारत में ही आकाश एवं तडित्‌ के ये देवता अपना-अपना व्यक्तित्व 
पृथक रखने में समर्थ हो सके हैं। ग्रीक देवशास्त्र में ज़्येउस्‌ इस देवता की 
विशेषताओं को आत्मसात्‌ करके शक्तिशाली बन बेटे हैं। उन्हें प्रायः हाथ में 
तडित्‌ या वज्ञ लिये हुए वर्णित किया गया है और उनके “नेफेलेगेरितस्‌ 
[विद्युत्‌ के प्रकाश से प्रसन्न होने वाले] आदि विशेषण इस विषय में कोई 
सन्देह नहीं रहने देते । 


लिथुआनियन पैर्कूनस के विषय में यह तथ्य पूर्णतः विपरीत है। उसने 
स्वयं प्राचीन आकाश-देव की विशेषताएँ आत्मसात्‌ करली है और वह 
लिथुआनियन देवमंडल का सर्वाधिक सशक्त देवता बन बंठा है ।* 


वैदिक पर्जन्य के स्वरूप में कहीं-कहीं आकाशदेव का भी प्रभाव परिलक्षित 
हो जाता है। उदाहरणार्थ ऋ०बे० ५।८३।६ में उसे असुर' कहा गया हैं 
[अपो निषड्चन्‌ असुरः पिता नः] जो मुख्यतः वरुण अथवा दयौस्‌ का 
विशेषण है । 


(ड) सूय, चन्द्रमा तथा उषस्‌ दा 


(अ) रात्रि के अन्धकार तथा अज्ञान को विदीण्ण करता हुआ, प्राणियों को 
नवचेतना, जागृति तथा स्फूर्ति का सन्देश देकर उन्हें विभिन्न कर्मों में प्रवृत्त 
करता हुआ, उदीयमान सूर्य का दृश्य किसके लिये स्वागत पात्र नहीं होता ? 
अत: यह असंभव था कि सूर्य की उपासना का विचार किसी भी जाग्रृत जाति 
के हृदय में उदबुद्ध न हो । आरयों में ही नहीं अनेक आर्येतर जातियों के धर्मों 
में भी सूर्य की उपासना एक महत्वपूर्ण स्थान रखती है। अन्तर केवल इतना है 


१. वे० मा०, पृ० ६६। 
२. व्लूमफील्ड : रि० बे०, पृ० ११२ । 
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कि अन्य जातियों में सूर्योपासना जहाँ अनेक प्रकार के यातविक क्रर्त्याँ से 
परिपूर्ण है वहाँ आये जातियों में इसका लगभग पूर्ण अभाव है । 
आय॑जातियों में सूय॑ को सूचित करने वाले शब्दों के संम्बन्ध में निम्न- 
लिखित समीकरंण प्रांप्त होता हैं-- 
संस्कृत -स्वर ( सुवर्‌, तथा सूर्य ), अवेस्ता--छर्‌, ग्रीक--हैलियोस, 
लेटिन--सोल, गाथिक--सोयल, वेल्श--ह्म, ल्‌ प्रा० प्रशियन--साउले, लिथुआ- 
नियन--साउले, स्लेव ० सॉल्ज । 
ऋग्वेद में सूर्य को प्रत्यक्षतः सूचित करने वाले देवता का नाम सूर्य ही 
है। किन्तु वैदिक देवमंडल में उनका स्थान अपेक्षाकृत गौण हैं। उन की 
अपेक्षा विष्णु, विवस्वान्‌, सविता आदि अन्य सौर देवता मंत्रों की संख्या एवं 
स्वरूप की दृष्टि से अधिक उत्कृष्ट हैं। सूर्य का एक सामान्य विशेषण आदित्य 
( अंदिति का पुत्र ) है जो परवर्ती साहित्य में उन्तकी व्यक्तिवान्रक संज्ञा बन 
द गया है। 
॥ श्रादर का मत है कि रोमन देवमण्डल में मूलतः सोलू ( सूर्य ) तथा लूना 
| ( चन्द्रमा ) का अभाव था। पुरोहितों को प्राचीन नियमपुस्तकों ( रेगुलेशन्स ) 
हे में तथा उन पुस्तकों में जिनमें विभिन्न देवों को दी जाने वाली बलि आदि का 
|] उल्लेख किया गया है ( (४०)८००७7 ० ४८०४५$ ) इन देवों का कोई विवरण- 
प्राप्त नहीं होता । अतः प्रतीत होता हैं कि ये देवता बाद में रोमन देव मंडल 
में प्रविष्ट हुए । किन्तु परंपरा श्रादर के मत को सही सिद्ध नहीं करती । इन 
पुस्तकों में कुछ ऐसे देवों का भी उल्लेख नहीं है। जिसकी“सेमन देवमंडल में पूजा 
। के विषय में अन्यत्र निश्चित एवं अश्रान्त प्रमाण प्राप्त होते हैं। लिथुआनियन 
। धर्म में केवल साउले (सूर्य) एवं मेनू (चन्द्रमा) ही नहीं अपितु “ओस्क्षरा' (उषस्‌) 
) तथा 'ओस्ज्जीने' और “वकरीने' ( क्रमशः भोर एवं सांझ का तारा ) भी एक 
अत्यन्त महत्वपूर्ण स्थान रखते हैं। प्राचीन जमेंन जाति के धर्म में भी 
सूर्य एवं चन्द्रमा की पूजा के अनेक प्रमाण पाये जाते हैं। याकोब ग्रिम ने 
लिखा है कि “इस विषय में कोई संदेह नहीं है कि हम लोगों के प्राचीनतम 
धार्मिक इतिहास में, अनेक आकाशीय वस्तुओं की--विशेषत: सूर्य- एवं चन्द्रमा 
की --र्याप्त उपासना होती थी ।* 


१. श्रादर--ए० रि० ई०, द्वितीय भाग, आ० रि०, पृ० ३२७ अ । 
२. ग्रिम, ट्यूटानिक साइथॉलजी ( 'दौइछे मिथोलोगी का अंग्रेजी 
अनुवाद ) भाग २, पृ० ७०४ । 
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सुप्रसिद्ध ग्रीक इतिहास लेखक हेरोदोतस्‌ (१।१३१) क्सेनोफोन (5।३।१२) 
तथा यूनियस (३।३।७) ने लिखा है कि है कि प्राचीन ईरानियन सूर्य की पूजा 
करते थे। इसका “हर्‌' नाम से आह्वान किया जाता था और इसके लिये 
प्राय: प्राय: प्रयुक्त होनें वाला ओर्व॑तस्य ( शी घ्रगामी अश्वों से युक्त ) विशेषण 
सूचित करता है कि वे सूर्य की तीब्रगामी अश्वों द्वारा खींचे जाते हुए रथ में 
आकाश की परिक्रमा करने की कल्पना करते थे। ऋग्वेद में भी प्राय: सूर्य को 
सात घोड़ों के रथ पर आरूढ होकर आकाश में विचरण करते हुए बणित किया 
गया है ( इसलिये परवर्ती साहित्य में उनके लिये सप्तसप्तति विशेषण प्राप्त 
होता है ) ठीक इसी प्रकार ग्रीक देवशास्त्र में भी सुय॑ ( --अपोलो ) के रथ 
को पक्ष-युक्त अश्वों द्वारा खींचा जाता हुआ बताया गया है । 


कहा जा चुका है कि ऋग्वेद में सूर्य को प्राय: आकाशदेव वरुण का तेज 
बताया गया है। सूर्य की आकाश से सम्बन्धित देवता के नेत्र के रूप में परि- 
कल्पना ग्रीक, जमन तथा ईरानियन देवशास्त्रों में भी प्राप्त होती है । 


(आ) चन्द्रमा की उपासना के बीज प्राचीन ग्रीक, रोमन, ईरानी, जर्मन 
तथा आंशिक रूप में भारतीय देवशास्त्र में" भी पाये जाते हैं । चन्द्रमा के 
वाची शब्दों का समीकरण इस प्रकार है-- 


संस्क्रत--भास्‌ अवे०--माह्‌, ग्रीक--मेने, गाथिक--मेना लिथु० >मैन्‌ 
( लैटिन--लूना तथा आर्मीनियन--लूसिन )। 


यद्यपि भारोपीय काल में चन्द्रमा का मानवीकरण एवं देवीकरण सम्भव 
है किन्तु यह निश्चयपूर्वक नहीं कहा जा सकता कि वह सूर्य की भाँति उपास्य 
था या नहीं । ऋग्वेद में सूय॑ के साथ इन्द समास में उसका कई स्थानों पर 
उल्लेख हुआ है । ( सूर्यामासौं या सूर्याचन्द्रससा ) किन्तु ऋग्वेद में वह अत्यन्त 
सामान्य स्थान का भागी है। ग्रीक-देवशस्‍स्त्र में चन्द्रमा को तीन चक्रों वाले 
रथ में आकाश में भ्रमण करते हुए बताया गया है। भारत में भी यह धारणा 


समान “कम ता अल «मम 





१. हिलेब्रान्ड्ट का यह मत कि ऋग्वेद के नवम मंडल में सोमविषयक 
जितने भी सूक्त हैं वे चन्द्रमापरक हैं और उनका सोमरस से कोई 
सम्बन्ध नहीं हैं, विद्वानों को सामान्यतः: मान्य नहीं है ( दे०, बेदिशे 
समिथोलोगी : प्रथम भाग, प्रृ०“२७४, ३०६, ३२६, ३४०, ४६० 
आदि तथा द्वितीय भाग, २०६९-४५) । 
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प्राप्त होती है क्योंकि विष्णु पुराण में इसका उल्लेख किया गया है (रथस्त्रिचक्रः 
सोभस्य कुन्दाभास्तस्य वाजिनः, २१२१) 


हि वेदिक साहित्य में चन्द्रमा पादपों ओषधियों तथा विशेषत: सोमलता से 
हि सम्बन्धित है । उसे ओषधियों का पति तथा राजा कहा गया है। ओषधियाँ 
|] रात्रि में चन्द्रमा की किरणों से रस ग्रहण करती है। सोमरस और चन्द्रमा का 
8 सम्बन्ध परवर्ती साहित्य में इतना अधिक घनिष्ठ हुआ कि ब्राह्मणों में ही इन्दु 

| एवं सोम शब्द चन्द्रमा के वाची बन गये । विल्के ने इस सम्बन्ध की इस प्रकार 

डि से व्याख्या करने की चेष्टा की है कि शुक्लपक्षाध॑ के चन्द्रमा की आकृति सोम- 

| पान करने के चषक की भाँति होती है अत: धीरे-धीरे सोम एवं चन्द्रमा का 
|] सम्बन्ध स्थापित हो गया) । किन्तु यह व्याख्या नितानत असन्‍्तोषजनक तथा 
क्‍ अमास्य है । 


५.3 मकरकिलम * 5 
नमन तक: रे 





विभिन्न आय॑ देव शास्त्रों में सूयं एवं चन्द्रमा के पारस्परिक सम्बन्ध का 
| अध्ययन करने से अनेक रोचक परिणाम प्राप्त होते हैं। आये जांति में सूर्य 
द तथा चर्द्रमा की विभिन्न लिंभों में कल्पन/ बहुत प्र।चीन है | जम॑ न, एंग्लोसैक्सन 
हे तथा लियुआनियन भाषाओं में सूय॑ के वाची शब्द स्त्रीलिंग में है और चन्द्रमा 
॥। के पुल्लिग में । किन्तु ग्रीक तथा लेटिन भाषाओं में इसका ठीक उलटा है। यहाँ 
। सूर्य के वाची सभी शब्द पुल्लिग हैं और चन्द्रमा के वाची स्त्रीलिंग | दोनों की 
|।॒ भाई और बहन या पति के रूप में प्रायः कल्पना की गई है । एक लैटिश गीत 
में कह। गया है कि एक बार चन्द्रमा ( पुरुष )और सूर्य ( स्त्री ) ने परस्पर 
द विवाह किया । पत्नी प्रातःकाल शीघ्र उठ जाती थी किन्तु पति देर से । दोनों 
| में खटपट हुई और पति (चन्द्रमा) भोर के तारे से प्रेम करने लगा । शक्तिशाली 
। *  फ्े्कूत इस व्यभिचरण से अत्यन्त अप्रसन्न हुआ और उसने पति पर खड्ग प्रहार 
| किया जिससे वह खंडित हो गया । 





























एक अन्य मनोरंजक यूरोपीय लोक-कथा के अनुसार सूर्य आकाश की पुत्री 
है और चन्द्रमा पुत्र । पिता आकाश ने पहले पुत्र ( चन्द्रमा ) को दिन में तथा 
पुत्री ( सूं ) को रात्रि में प्रकाश करने के लिये नियुक्त किया था। किन्तु उस 


१. बिल्के: डी रिलीगियीनेन डेर इंडोगेमनित : पृ० १५२-५३ । 

२. देखिये, देशमुख : ओरिजिन० पृ० १२६, मैक्डानल : वै० सा० पृ० ८ 
श्रादर : ए० रि० ई० ३. आ० रि० पृ० १७, कीथ : रिलीजन० १ | 
पृ० ३८ । 
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बालिका को रात्रि में भय लगता था अत: उसने दोनों की स्थिति बदल दी । 
दूसरे दिन जब प्रातः: काल आकाश की लावण्यमयी पुत्री पूर्व में उदित हुई तो 
पृथ्वी के लोग उसकी ओर एकटक देखने लगे । इससे वह लज्जा से आरक्त हो 
गई और बाद में उसका मुखमण्डल श्वेत पड़ गया। अब कोई उसकी ओर 
देखने का साहस नहीं कर सकता । 


यद्यपि संस्कृत में सूर्य एवं चन्द्र दोनों ही शब्द पुल्लिग हैं किन्तु ऋग्वेद 
१०।८४ में सोम ( चन्द्रमा ) एवं सुर्या के विवाह का विस्तार से उल्लेख मिलता 
है । यह सूर्या सूय॑ के सबसे निर्बेल रूप का मानवीकरण है। इसीलिये सायण 
आदि ने इसे उषा का वाची माना है। हो सकता है इसमें किसी ऐसी अत्यन्त 
प्राचीन भारतीय धारणा के बीच निहित हों जिसके अनुसार सूर्य की एक स्त्री 
के रूप में भी परिकल्पना की जाती रही हो । 


आय॑ भाषाओं में चन्द्रमा के वाची लगभग सभी शब्द “मा धातु से 
निकले हैं । इस घातु का अर्थ है, 'तापना' । वैदिक भाषा में ही नहीं अपितु अन्य 
प्राचीन आय॑ भाषाओं में भी यह क्रिया इसी अर्थ में प्राप्त होती है इससे प्रतीत 
होता है प्राचीन समय में चन्द्रमा से ही समय की परिगणना होती थी और उसी 
के एक पूर्ण चक्र को 'मास” कहा जाता था । 


(इ) उषा के वाची शब्दों में सम्बन्धित आये भाषाओं में निम्नलिखित 
समीक रण प्राप्त होता है-- 

संस्क्ृत--उघस. अवेस्ता---डउशह, ग्रीक--एओघ्‌ लैटित--औरोरा, 

लियु०--और्क्षरा । 

ये सभी शब्द मूल भारोपीय धातु *एवबेस” (सं०बस्‌) से निकले हैं जिसका 
अथ्थ है प्रकाशित होता, या चमकना । 


इस प्रकार यद्यपि आय भाषाओं में उषस्‌ के वाची' शब्दों में पर्याप्त समानता 
है किन्तु भारत को छोड़ कर अन्य देशों के विषय में यह नहीं कहा जा सकता 
कि वहाँ भी उषा की एक देवी के रूप में मान्यता थी। उषा देवी की धारणा 
निस्सन्देह वैदिक धर्म की अपनी प्रसूति है और इसका भारोपीय काल से कोई 
विशेष सम्बन्ध नहीं । ट्यूटानिक (जर्मन) देवशास्त्र में अवश्य उषा का नाम ओस्ट' 
नामक एक महत्वपूर्ण देवी के रूप में विकसित हुआ है। किन्तु यहाँ प्रातःकाल 
की देवी वसन्‍्त ऋतु की देवी बन गई है। संभवत: इसका कारण यह है कि 
देवी उषबस्‌ की उपासना पहले वर्ष के प्रारम्भ में होती थी। भारत में भी 

फा० न्‌० रे 
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हि नववर्षेष्टि के अवसर पर उषा का विशेष पूजन किया जाता था। अतः धीरे- 
धीरे दिन के प्रारम्भ को सूचित करने वाली उषा वर्ष के प्रारम्भ को भी 
थक सूचित करने लगी और वर्ष की प्रथम ऋतु की अधिष्ठात्री बन गई? । 


(च) अश्विनौ 


अश्विनौ ही एक ऐसे भारोपीय देवता हैं जिनका सामान्य आयंकाल में 
अस्तित्व सिद्ध करने के लिये हमारे पास कोई भाषावैज्ञानिक प्रमाण नहीं है । 
किन्तु वैदिक 'अश्विनो' ग्रीक 'दिओस्कौरोई” तथा लैटिश 'ईश्वरपुत्रों' के स्वरूप 
में इतना घनिष्ठ साम्य है कि उन्हें हम केवल संयोग कह कर उपेक्षित नहीं कर 
सकते । तीनों देवयुग्मों का स्वरूप-साम्य यह मानने के लिये बाध्य करता है कि 
भारोपीय काल में अवश्य ही इस देवयुगल का किसी न किसी रूप में अस्तित्व 
था किन्तु धीरे-धीरे विकास क्रम से उसने विभिन्न आय॑ धर्मों में विभिन्न नाम तथा 
रूप धारण किये । 





























4 इन देवों की प्राचीनता सिद्ध करने वाला सबसे बड़ा तथ्य यह है कि उनका 
|| नाम नासत्या (ना-स-अत-ति-या-अन्ना) एशिया माइनर' [तुर्की] के बोगाजक्यई 
*। नामक स्थान में मिले मृत्फलक पर प्राप्त होता है। जंसा कि पहले कहा जा चुका 
है यह फलक लगभग १४वीं शताब्दी ई० पू० का है और संभवतः ईरानी काल से 
|] पूर्व का है। क्‍योंकि संस्क्ृत का दन्त्य स्‌ प्राचीन फारसी में (अवेस्ता में भी) 
निरपवाद रूप से ह्‌ में परिवर्तित हो जात/ है । यहां नासत्या शब्द में स अपने 
| मूल रूप में सुरक्षित हैं इससे प्रतीत होता है कि उस समय तक यह वर्ण- 
द परिवतंन नहीं हुआ था अवेस्ता में 'नाओड्हैथ्या' नाम का राक्षस भी पाया 
जाता है जो नासत्या का ही अपक्ृष्ट रूप है। अत: प्रतीत होता है कि नासत्या 

शब्द अवेस्ता की रचना तथा ज़रथुस्त्र के धर्म के उदय से बहुत पहले का है । 


वबेदिक अश्विनौ को दो सुन्दर युवकों के रूप में चित्रित किया गया है। वे 
चतुर अश्वारोही हैं । कष्ट में पड़े हुए व्यक्तियों की रक्षा के लिए वे तत्क्षण जाते 
हैं। उषा उनकी बहन ( तथा कहीं-कहीं पत्नी भी ) है। उन्हें चौः के पुत्र 
(दिवों नपाता) भी कह। गया है । क्‍ ह 
ठीक इसी श्रकार ग्रीक दिओस्‌कोरोइ की कल्पना दो सुन्दर तथा स्वस्थ 
नवयुवकों के रूप में की गई है। उनके नाम कास्तेर तथा पाउलुक्स हैं | संकट के 
१. हिलेब्राइन्ट्‌ : बंदिशे मिथोलोगी द्वितीय भाग, पृ० २६ त० आ० । 
और श्रादर, ए० रि० ई०, आ० रि० पृ० ३४ ब। 

















[ भारोपीय काल के देवता :: ३५ 


वे सुन्दर अश्वों पर चढ़ कर अपनी क्ृपापात्र सेना की सहायता करने आते 
हैं। वे ज्येडस के पुत्र हैं और हेलेन (उषा, हेलियोस, 55 सूयं) उनकी बहन है। 
अश्विनौ की भाँति उनका भी कष्ट में पड़े मनुष्यों की रक्षा करने के लिए आह्वान 
किया जाता है। उनका एक विशेषण अनक्तेस्‌ भी है जिसका अर्थ रक्षक होता है । 


लैटिश “ईश्वर-पुत्रों' में भी अश्विनौं से समानता रखने वाली कुछ 
विशेषताएँ हैं। वे भी युगल देवता है. और उन्हें भूरे रंग के अश्वों पर आरूढ़ 
चित्रित किया गया है” । अश्विनौं की भाँति वे भी सूर्य की पुंत्री से विवाह 
करते हैं और ईश्वर-पुत्रों के सूर्य की पुत्री से विवाह करने की कथा लैटिश लोक 
गीतों का प्रिय विषय है । 


इस प्रकार इन युगल देवों को पारस्परिक समान विशेषताएँ सूचित करती 
है कि भारोपीय काल में उनकी कल्पना के वीज अवश्य वतंमान थे जो भारतीय 
ग्रीक, लेट्स तथा ईरानी (और संभवतः ट्यूटानिक) आदि जातियों में जाकर 
पल्‍लवित हुए । 

मूल स्वरूप की इसी प्राचीनता के कारण इन देवों के मूल प्राकृतिक आधार 
का पता लगाना अत्यन्त कठिन है। विकास क्रम में उन्होंने अपने इतने अधिक 
नाम तथा रूप बदले हैं कि विद्वानों का यह विचार है कि स्वतः वैदिक ऋषि 
भी इस बात को नहीं जानते थे कि उनका मौलिक एवं वास्तविक स्वरूप 
क्‍या है । 

ऋग्वेद के प्राचीनतम व्याख्याकार यास्क्र के सम्मुख ही वे एक समस्या थे । 
उसने उनके स्वरूप को चार वैकल्पिक व्याख्याएं की हैं : पृथ्वी एवं आकाश, 
सूर्य तथा चन्द्रमा, दिवारात्रि तथा दो ऐतिहासिक पृण्यशाली राजा। ग्रीक 
दिओस्‍्कौरौइ का मिथुन राशि के दो तारों से कुछ सम्बन्ध प्रतीत होता है । 
इसलिये कुछ विद्वान्‌ ऐसा समझते हैं कि अश्विनौ का भी उद्गम किन्हीं दो 
तारों से--विशेषत: भोर तथा सांझ के तारों से हुआ है । 


लक >> कमान 
ए० रि० ई०, १२ वाँ भाग, पृ० १०२ व। 

वही, तथा देशमुख: ओरिजिन० १० ११५ । 

तु० की, प्रिसवोल्ड: रिलोजन आफ वि ऋग्वेद : १० २५५ | 
मैक्डाजल : वे सा०, पृ० ५३ | 

ओल्डेनवेर्ग : डी रिलगियोन डेस वेद : पू० २०७-१५ । 
ब्लूमफील्ड : रिलीजन आफ दि वेद, पृ० ११३०१४। 


5 आय 220 चुह 
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(छ) अग्नि 


संस्कृत--अग्नि:, लैटिन--इग्निसू, लिथु ०--उग्निस्‌, प्रा०स्लेव० ओग्नि | 

अग्नि के विषय में हमारे पास चार आये भाषाओं पर आधारित 
उपर्युक्त समीकरण है। किन्तु आग दैनिक जीवन की एक अत्यन्त महत्वपूर्ण 
आवश्यकता है अत: यह शब्द-साम्य निश्चित रूप से यह सूचित नहीं करता 
कि भारोपीय काल में अग्नि को देवता माना ही जाता था। दैनिक आवश्यकता 
की वस्तुओं के वाची शब्दों में ऐसा साम्य प्राय: पाया जाता है। 


प्राचीन काल में देवों को यज्ञ आदि में उनका भाग प्रदान करने की सबसे 
सरल और सामान्य रीति उसे वेदी में प्रज्ज्वलित अग्नि में डाल देना था। 
जिससे कि अग्नि धूम के रूप में आहुति को स्वर्गस्थ देवों तक ले जाए। 
देवों को अन्न आदि प्रदान करने का यही प्राचीनतम ढंग था क्‍योंकि प्राचीन 
रोमन, ग्रीक तथा भारतीय धर्मों में यह समान रूप से पाया जाता है। इस 
प्रकार मनुष्यों के द्वारा दी गई वस्तु को देवों तक पहुँचाने के कारण, मर्त्यों 
और अमरों के बीच की श्यृंखला के रूप में अग्नि का बड़ा मान था। उसे श्रद्धा 
एवं आदर की दृष्टि से देखा जाता तथा अत्यन्त पवित्र माना जाता था। 
आर्यों के परस्पर विभाजन के उपरान्त अग्नि की उपासना अनेक मुख्य जातियों 
में विभिन्न रूपों में विकसित हुई और प्राय: प्रत्येक स्थान में इसे एक महत्वपूर्ण 
देवता का पद प्राप्त हो गया । 


लिथुआनियन जाति में यह विशेष रूप से आदर तथा पूजा की पात्र थी। 
इसे 'उग्निस्‌ स्ज वेन्ता' ( पवित्र अग्नि ) तथा 'स्ज वेन्ता पोनिके' ( पवित्र 
स्वामिनी ) कहा जाता था। पूरे वर्ष भर इसकी उपासना होती थी और इसको 
घरों में बनी हुई वेदियों में सदा प्रज्ज्वलित रखा जाता था। वेदी से संबन्धित 
एक अन्य देवी भी लिथुआनियन धर्म में मानी जाती थी जिसका नाम 
अस्पेलेने! था ( पेलेने अग्नि की वेदी कहते हैं। अस्पेलेने का अर्थ है--वेदी 
के पीछे )* । 

इसी प्रकार रोम में भी वेदी की देवी बेस्ता” की एक विशेष प्रकार के 


मैक्समूलर : ओरिजिन एण्ड ग्रोथ आफ रिलीजन : पु० २०५ । 
मैक्डानल ने इसे अश्विनौ के स्वरूप की सबसे सन्‍्तोषजनक व्याख्या 
माना है | बं० सा०, पृ० ५३, ५४ । 

१. श्रादर--बही प्ृ० ३४ । 
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गोल मन्दिरों में धूमधाम से पूजा होती थी। ये मन्दिर विशेष रूप से 
इसी अग्नि की देवी के लिये बनाये जाते थे। मंदिरों में इसकी पूजा करने के 
लिये एक पुजारिन नियुक्त की जाती थी जो आजीवन अविवाहित रहती थी । 
रोम के अनेक सम्भ्रान्त व्यक्ति इसके लिये अपनी कन्याओं को वेस्ता देवी की 
प्लेंट कर देते थे । यदि मन्दिर में स्थापित की गई अग्नि बुझ जाती थी तो उसे 
दो लकड़ियों की सहायता से ठीक उसी भाँति प्रज्ज्वलित किया जाता था जंसे 
भारत में । 


ग्रीक अग्नि देवी 'हेस्तिया' रोमन वेस्ता का ठीक प्रतिरूप है। वह भी 
घर की वेदी में स्थित अग्नि की अधिष्ठात्री है। उसकी कल्पना एक ऐसी 
कुमारी देवी के रूप में की गई है जो प्रत्येक गाहस्थिक कर्म पर स्वामित्व 
रखती है। ग्रीस के बड़े-बड़े नगरों में नागरिकों के जमा होने के एक मंडप के 
नीचे, जिसे 'प्रितानियुम' कहते थे, पवित्र अग्नि सदा प्रज्ज्वलित रखी जाती 
थी । इधर उधर के ग्रामों या नगरों से आने वाले यात्री ऐसे प्रितानियुम्‌ से 
अपने अपने नगरों के लिये इस पवित्र अग्नि को ले आते थे। 


ग्रीक एवं रोमन अग्लिदेवियों के घनिष्ठ साम्य के कारण प्राय: विद्वानों का 
यह विचार है कि रोम ने अग्निपूजा ग्रीस से ली थी किन्तु श्रादर आदि कुछ 
विद्वान्‌ रोम में अग्निपूजा के इतिहास को ग्रीक अम्ल्युपासना से अधिक प्राचीन 
मानने के पक्ष में हैं! । 


हेरोदोतस्‌ नें अपने इतिहास में लिखा है कि स्काइथियन जाति में भी 
'इस्तिया' नामक अग्नि देवी की पूजा होती थी और इनका उनके देवमंडल में 
अत्यन्त महत्त्वपूर्ण स्थान था । 


बेदी में प्रज्ज्वलित अग्नि से संबन्धित इन देवियों के नाम का मूल भारोपीय 
काल में भी ढूंढा जा सकता है। संस्कृत के तपस्‌ ( ताप ) तपति, अवेस्ता के 
तप्‌, स्काइथियन के तबिति ( उष्णता या उष्ण करने वाला ), तथा लैटिन के 
तेपेस्को आदि शब्द परस्पर सम्बन्धित हैं । 


पारसी या जरथुस्त्र धर्म में अग्नि देव अतर' का महत्व किसी से छिपा 
नहीं है। अग्नि की पूजा पारसी कर्मकाण्ड की इतनी महत्वपूर्ण वस्तु है 
कि उसके बिना पारसी धर्म के वर्तमान स्वरूप की कल्पना नहीं की जा सकती । 





१, आदर : ए० रि० ई०, २, आ० रि० पृ० ३५ अ०। 
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+ जज अग्नि पृथ्वी पर अहुरमज़्दा की शक्ति एवं तेज का सर्वोत्कृष्ट प्रतीक है और 
हे उसे मुख की अशुद्ध वायु से. फूंकता भयंकर पाप है। प्राचीन ईरान में भी ग्रीस 
एवं रोम की भांति मन्दिरों में. एक ऊँची वेदी पर प्रस्थापित अग्नि की अत्यन्त 
समारम्भ के साथ पूजा की जाती थीं । 


किन्तु अग्नि के भौंतिक तत्त्व से उत्पन्न होने वाले देवों में निश्चित रूप 
से महत्व की दृष्टि से वैदिक “अग्नि! का स्थान सर्वोच्च है। ऋग्वेद के सर्वे- 
प्रथम मंत्र में ही उनकी स्तुति की गई है और उन्हे “यज्ञ का तेजस्वी पुरोहित” 
बताया गया है। प्रृथ्वीस्थानीय देवों में अग्नि को सर्वाधिक महत्वपूर्ण स्थान 
प्राप्त है और ऋग्वेद के लगभग १००० सुक्तों में उनके लिये प्राय: २०० सूक्त कहे 
गये हैं। यज्ञ एवं कमंकाण्ड के महत्व के साथ साथ वैदिक युग में अग्नि का भी 
महत्व बढ़ा है और ऋषियों की दृष्टि उनके भौतिक रूप से उठकर अन्तरिक्ष एवं 
आकाश के रूप (विद्युत तथा सूर्य) तक भी पहुँची है । 

















यहाँ यह स्मरणीय है कि ग्रीक, रोमन, लिथुअनियन तथा स्काइथियन धर्मों 
में अग्नि की एक देवी के रूप में धारणा प्राप्त होती है किन्तु ईरानियन तथा 
| भारतीयों ने उसकी एक देवता के रूप में कल्पना की है। लिंगों का यह भेद 
सूचित करता है कि इन दोनों धारणाओं में पर्याष्त अन्तर है और भारोपीय 
काल में संभवत: अग्नि की केवल एक भौतिक तत्त्व के रूप में ही उपासना 
होती थी । उस का देवता या देवी के रूप में मानवीकरण नहीं हुआ था? | 
यही कारण है कि आरयों की पश्चिमी तथा पूर्वी शाखा में अग्ति की दंवी शक्ति 
के रूप में उपासना विभिन्न प्रकार से विकसित हुई । 


वर्षा ऋतु में मेघों के बीच में चमकती हुई. विद्यत्‌ का वृक्षों आदि पर 

कि गिर उन्हें प्रज्ज्वलित कर देने का दृश्य अत्यन्त सामान्य है। इस प्राकृतिक 
॥ | दृश्य की विभिन्न आय॑ जातियों में अनेक प्रकार से कथा के रूप में व्याख्या 
द की गई है। ग्रीक. देवशास्त्र में कहा गया है कि मनुष्यों का आदि जनक 
प्रोमेथेउस (7?7077९८(७८७७) मनुष्यों के लिये आकाश से यह उपहार चुरा कर 

लाया था। प्रृथ्वी पर उसने इसे नष्ट होने से बचने के लिये खोखले सरकंडों या 

बाँसों के बीच में रख दिया । इसीलिये 'धर्षण से इनसे आज भी अग्नि उत्पन्न 

हो आती है । इसी प्रकार वैदिक देवशास्त्र में. मातरिश्वा आकाश से इस गुप्त 

अग्नि को पृथ्वी पर लाता है (ऋ० वे० १(६३॥६,३॥२।१३) । संस्कृत के प्रमन्‍य 


१. कीथ : रिलोजन०, प्रथम भाग, पूृ० ३८। 
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(मन्थनदंड) तथा माठव (श० ब्रा० में एक पुरोहित का नाम जिसने अग्नि की 
पूजा को भारत के पूर्वी भाग में फैलाया ) शब्द इस ग्रीक प्रोमेथेउस्‌ से प्राय: 
संबन्धित किये जाते हैं। पर साम्य इतना अपूर्ण तथा अस्पष्ट है कि इससे कोई 
परिणाम नहीं निकाला जा सकता। किन्तु इतना अवश्य है कि कई आये 
जांतियों में सामान रूप से पाई जाने वाली अग्नि की चोरी की कथा बीजरूप 
में संभवत: भारोपीय काल में भी उपस्थित रही होगी” । 


(ज) वायु तथा जल देवता 


यह पूर्णत: निश्चित है कि प्रकृति के वायु एवं जल ( आपस ) तत्वों का 
देवों के रूप में पूर्ण विकास वैदिक युग में आकर ही हुआ है। भारोपीय काल 
इनके व्यक्तित्व की धारणा अवश्य अत्यन्त क्षीण तथा अस्पष्ट रही होगी 
क्योंकि केवल लियुआनियन धर्म में वायु के एक देवता 'बेजो-पतिस्‌' का उल्लेख 
मिलता है। इसका अर्थ है 'वायु का स्वामी । वेजिस या बेजस्‌ शब्द लिथो- 
प्रशियन भाषाओं में हवा के वाची हैं और इनका वैदिक ( तथा लौकिक ) 
वायु” शब्द से संबन्ध है। श्रादर का मत है कि लिथुआनियन देवशास्त्र में 
बेजो-पतिस्‌ अयश्य ही अत्यन्त प्राचीन देवता है क्योंकि इसी तथा केवल एक 
अन्य शब्द ( वीस्जपतिस , सं० विशषति : “मनुष्यों का स्वामी अर्थात्‌ ईश्वर ) 
में प्राचीन आये शब्द पति ( स्वामी ) का भाव सुरक्षित है जब कि अच्यत्र 
वह लुप्त हो गया है । 

संस्कृत के 'बात' शब्द की लैटिन 'बेन्दुस', गाथिक “बिन्ड' तथा ट्यूटानिक 
'बोडन' शब्दों से तुलना की जाती है किन्तु भाषावैज्ञानिक नियमों से लैटिन 
आदि में प्राप्त शब्दों के अनुस्वार की सन्‍्तोषजनक व्याख्या न हो पा सकने 
के कारण इस समीकरण को विशेष महत्व नहीं दिया जाता३ । 


जल के देवत्व के चिह्न भी अनेक प्राचीन आये जातियों में पाये जाते हैं । 
ग्रीक इतिहास लेखक हेरोदोतस (११३८) तथा अग्राथियास (२५।४) ने अपने- 
अपने इतिहासों में क्रमशः ईरानी तथा ट्यूटन जाति के विषय में इसका स्पष्ट 


१. कीथ : रिलीजन०, भाग १, पृ० ३८ । 

२. श्रादर : ए० रि० ई०, आ०रि०, ३५ अ ( पाद टिप्पणी ) 

३. इस प्रसंग में प्रोण पाउल थीमे का 85972476943 ( #९४४८आपत 
एछाण, 7, ४८०, लाइप्त्सिष्‌ १६५४, पृ० ६५६-६६६ ) में 
प्रकाशित [9/2 १४७०४८। “५७० नामक लेख भी द्रष्टव्य है । 





७ करी का 
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उल्लेख किया है। ग्रीक भाषा में नदियों को “दियापेताइस_ या आकाश से उत्पन्न 
कहा जाता है। रोमन देवमंडल में जल तथा समुद्र के देवता का नाम नेप्तून 
है । अवेस्ता में नप्त शब्द आद्रता का द्योतत है और नपस शब्द नि्झर के लिये 
प्रयुक्त होता है । इन सब में अप्‌ मूल खोजा जां सकता है जो वेदिक भाषा में 
जल का नाम है। ऋग्वेद में अप का बहुवचन आपस (स्त्री०) देवियों के रूप 
में अभिष्टुत हुआ है। ये 'आपोदेवी:” आकाश से बरसने वाला जल है, पृथ्वी 
सम्बन्धी नहीं । जलों की देवी के रूप में यह धारणा पूर्णत: भारतीय है। भारो- 
पीय काल में संभवत: जल एवं वायु दोनों की धारणाएं झंझावात या तडित्‌ के 
देवता (पर्जन्य) के साथ मिली हुई थीं । 
हे व 


ऊपर कुछ ऐसे भारोपीय देवों का संक्षिप्त परिचय देने का प्रयत्न किया 
गया है जिनके अस्तित्व के विषय में निश्चित भाषावेज्ञानिक अथवा तुलनात्मक 
देवशास्त्रीय प्रमाण समुपलब्ध हैं । पर यहाँ यह ध्यान रखना चाहिये कि विकास 
के इस प्रारम्भिक काल में देवों के अपने स्वतन्त्र एवं पृथक नाम नहीं थे । इसका 
मुख्य कारण यह है कि उस समय उनका व्यक्तित्व इतना अधिक अपूर्ण, अस्थिर 
तथा सूक्ष्म रेखाओं मात्र में सीमित था कि उनको व्यक्तिवाचक संज्ञाओं से 
अभिहित नहीं किया जा सकता थ। । द्यौस (चेउस्‌) अग्नि, सूर्य आदि देवों के 
रूप में आये उस रहस्यमयी शक्ति अथवा दिव्य चेतना की पूजा करते थे जो 
क्रमश: उन्हें आकाश, अग्नि तथा सूर्य आदि के प्राकृतिक दृश्यों के पीछे प्रस्फुरित 
होती हुई प्रतीत होती थी । वे इन शक्तियों की स्तुति करने थे और इनके लिये 
यज्ञ भी करते थे किन्तु ये शक्तियाँ अपने प्राकृतिक दृश्यों से पृथक नहीं हो पाई 
थीं। यही कारण हैं कि इन देवों के नाम पूर्णतः वे ही हैं जो इनसे सम्बन्धित 
प्राकृतिक दृश्यों के । 

विकास की दूसरी अवस्था में धीरे-धीरे वैयक्तिक देवताओं की सृष्टि हुई 
और उनके व्यक्तिवाचक नामों का निर्माण हुआ। इस प्रवृत्ति की चरम सीमा 
भारतीय तथा ग्रीक महाकावब्यों में तथा पुराणों में देखी जा सकती है। वेदों के 
देवता इन दोनों सीमाओं के बीच में स्थित हैं । द 

भारोपीय देवों के व्यक्तितत्व के अधिक विकसित न होने से और उनके 
शारीरिक स्वरूप के विषय में अधिक स्पष्ट धारणा न होने के कारण यह 
असम्भव प्रतीत होता है कि तत्कालीन आर्य प्रस्तर आदि की मूत्तियाँ 
बना कर उनकी नियमित पूजा करते रहे हों । भारोपीय काल में तो दूर, 
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विद्वानों ने वैदिक युग तक में मूर्तियों के अस्तित्व को स्वीकार नहीं किया 
है) । ईरानियों के विषय में ग्रीक ऐतिहासिक हेरोदोतस्‌ ने अपने इतिहास में 
(११३१) में स्पष्ट लिखा है कि वे मूर्तियाँ एवं मन्दिर बनाना धर्म विरुद्ध 
समझते हैं और जो कोई ऐसा करता है उसे वे अज्ञानी समझते हैं .। भारत में 
मूर्तियों का निर्माण ययपि सूत्र युग से ही प्रारम्भ हो गया था किन्तु वह अपनी 
परिपूर्णत। को महाकाव्य युग में ही पहुँचा है जब देवों की बाह्य आकृति जनता 
के मानस पटल पर सम्यक्तया अंकित हो चुकी थी । 
आर्यों में मृत्यु के पश्चात्‌ मनुष्य की आत्मा में विश्वास बहुत प्राचीन है । 
अतः सम्भव है कि वे अपने पूर्वजों या पितरों की पूजा करते रहे हों और उन्हें 
निश्चित समय पर अन्न आदि प्रदान करते रहे हों । पूर्वजों की पूजा आये 
जाति की अनेक प्राचीन शाखाओं में, विशेषत: भारतीय तथा लिथुआनियन 
जाति में, अत्यन्त महत्वपूर्ण स्थान रखती है । इस पितर पूजा के पीछे सम्भवतः 
अनेक कारण थे । उदाहरणार्थ भारत में यह समझा जाता था कि मृत व्यक्ति की 
आत्मा ( प्रेतात्मा ) पितर बनने से पूर्व भूखी और प्यासी भटकती रहती है और 
ज़ब तक उसके पुत्र पौत्र आदि उसे अन्न आदि न प्रदान करें तब तक वह ऐसे 
ही रहती है | यह भी सम्भव है कि प्रेतों के डर ने भी पितरपूजा को प्रेरणा दी 
हो और भोजन जल आदि के द्वारा व्यक्ति मृतात्मा को इसलिये तृप्त करते हों 
कि कहीं वह मनुष्यों को हानि न पहुँचाएं। एक अन्य कारण यह भी सकता है 
कि मृतव्यक्ति के वंशज उस व्यक्ति के द्वारा अपने परिवारों के प्रति किये 
गये विविध उपकारों की क्रृतज्ञता के रूप में मृतात्मा को भोजन आदि प्रदान 
करके उससे भविष्य में भी परिवार की रक्षा करने की प्रार्थना करते हों । 
विद्वानों का इस विषय में ऐकमत्य नहीं हैं कि भारोपीय काल में नियमित 
पौरोहित्य वृत्ति थी या नहीं। श्रादर का संस्कृत-ब्राह्मण तथा लेटिन-फ्लेमेन 
( पुल्लिग-अग्नि से सम्बन्धित व्यक्ति! तथा तथा नपु०लिंग-जलाने वाली 
वस्तु' ) शब्दों के आधार पर मत है कि भारोपीय काल के सर्वे प्रथम पुरोहित 
जादूगर या यातविक कृत्यों के कर्ता ही थे। किन्तु इन दो शब्दों का साम्य 
अत्यन्त सन्दिग्ध है। साथ ही यह भी संभव नहीं प्रतीत होता कि जादू का किसी 


भी उच्च धरम, विशेषत: भारोपीय धर्म के उद्भव में योगदान रहा हो । 


१. तु० की०, मैक्सम्यूलर, चिप्स फ्राम ए जम॑न वर्कशाप, प्रथम भाग, 
पृ० रेप | 

२. द्रष्टव्य : एमिल बेनवेनेस्त द्वारा संकलित 'परशियन रिलीजन' ( 85 
प्रा77४/८60 9ए (अल्टो: ॥9०४४०७॥$ ) में हेरोदोतस का विवरण । 
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यातु एवं धर्म दोनों मस्तिष्क की दो पृथक्‌ पृथक्‌ भावनाओं के प्रतीक हैं। 
जादूगर प्रकृति की निक्ृष्ट शक्तियों को प्रभावित करता हैं और उसे यह 
विश्वास रहता है कि उसके द्वारा पढ़ें जाते हुए मंत्र स्वयमेव बिना किसी देवी 
शक्ति की सहायता के किसी प्रभाव विशेष को उत्पन्न करने में समर्थ हैं। किन्तु 
जब कोई व्यक्ति जगत्‌ की उत्कृष्ट एवं उच्च शक्तियों को स्तुति एवं यज्ञ आदि 
से प्रसन्न करके उनकी प्रसन्नता के परिणामस्वरूप किसी लाभ को प्राप्त करना 
चाहता है तो धर्मं का जन्म होता है। एक अपने ऊपर किसी दिव्य शक्ति की 
सत्ता स्वीकार नहीं करता और दूसरा बिना दिव्य शक्ति को माने एक पग भी 
नहीं बढ़ सकता । 


वस्तुत: आय॑ भाषाओं में पुरोहित के वची किसी सम।न शब्द की अनुपस्थिति 
एक अन्य दिशा की ओर संकेत करती है। भारोपीय काल में पुरोहितों की 
कोई आवश्यकता न थी । यज्ञ एवं कमंकाण्ड के नियम उस समय तक इतने 
जटिल नहीं हुए थे । शक्तिशाली दिव्य शक्तियों के प्रति भय तथा आदर की 
भावना से प्रेरित होकर लोग स्वयं एकत्र होकर उनके लिये यज्ञ आदि 
संपन्न करते थे । पौरोहित्य तो बैदिक युग की वस्तु हैं जब ब्राह्मणों, या ब्रह्माओं' 
( ब्रह्मन: नलि>-स्तोत्र, मंत्र तथा पुं०-स्तोता, मंत्ररचयिता ).हारा विभिन्न 
देवों के लिये बहुसंख्यक मंत्रों का निर्माण हुआ, यज्ञ की क्रियाएँ अत्यन्त 
जटिल हो गईं और प्रत्येक क्रिया को एक विशेष प्रकार से विशेष मंत्र के साथ 
निष्पन्न करने का विधान किया गया। उस समय सामान्य व्यक्ति के लिये इन 
क्रियाओं एवं निश्चित मंत्रों को स्मरण रखना अत्यन्त कठिन था अतः इस 
विद्या के जानने वाले ब्राह्मण पुरोहितों के रूप में आगे आये । 


पिछले पृष्ठों में बेदिक देवों के उस समय के स्वरूप की संक्षिप्त रूपरेखा 
दी गई है जब वे अमूर्त रूप में वैदिक ऋषयों के 'पूर्व पितर:' के हृदय में उदित 
हुए । किन्तु यह कहना कठिन है कि तुलनात्मक भाषाशास्त्र पर आधारित ये 
परिणाम कहाँ तक सही हैं। धर्म तथा देवशास्त्र का इतिहास व्याकरण का 
अध्याय नहीं है; और यदि हो भी तो आर्यों के इन प्राचीन देवों के नामों 
की उचित भाषा-वैज्ञानिक व्याख्या एक अत्यन्त कठिन कार्य है। इस 
सुदूर प्रागतिहासिक काल के आये देवों के विषय में हमारा ज्ञान अत्यधिक 
असन्तोषजनक है क्‍योंकि उनके स्वरूप की अधिकांश विशेषताएं ऐतिहासिक 
युग तक आते आते ही पूर्णतः लुप्त हो चुकी थीं । 

















हू अध्याय 
अवेस्ता और उसके वैदिक देवता 


अवेस्ता प्राचीन ईरान की एकमात्र धामिक पुस्तक है।. वर्तमान युग में 
भी यह भारत में रहने वाले पारसियों तथा ईरान के 'गबरः संप्रदाय की धर्म- 
के रूप में मान्य है। यद्यपि आज यह खण्डित रूप में ही भ्राप्त है किन्तु 
किसी समय यह एक ऐसे प्राचीन आर्य धर्म का आधार था, जो यदि ग्रीक तथा 
मुसलमान आक्रान्ताओं द्वारा नष्ट नहीं कर दिया गया होता तो आज मध्य 
एशिया के कई प्रदेशों में व्याप्त होता । 


अवेस्ता शब्द का उद्गम अनिश्चित है। पर पहलवी ' भाषा के ' आपस्तांक' 
अथव। 'अविस्ताक' तथा पजन्द के 'अबस्ता' शब्दों से इसका सम्बन्ध प्रतीत 
होता है । जिन अर्थों में ये शब्द प्रयुक्त हुए हैं उनसे प्रतीत होता हैं कि वेद की 
भांति अवेस्ता शब्द का मूल अर्थ भी ज्ञान अथवा विद्या रहा होगा * । 
डाम्संटीटर3 का मत है कि यह शब्द प्राचीन फारसी के 'आवस्ता' शब्द से 
निकला है। इस शब्द का अर्थ है नियम अथवा विधान ! अवेस्ता में ही एक 
शब्द 'उपास्ता' आया है। यह भी सम्भव हैं कि इसका उद्गम इसी शब्द से 
हो । ऐसी स्थिति में इसका अर्थ होगा 'वास्तविक' मौलिक' अथवा 'मूलग्रन्थ * । 
इसका विलोम 'जुन्द' है जिसका अर्थ व्याख्या या टीका होता है। सासानी 
काल के लगभग ( ५वीं शताब्दी) में इस पर पहलवी भाषा में एक विस्तृत 








१. अवेस्ता की भाषा के बाद की फारसी | इसका विकास सासानी काल 
(तीसरी एवं चौथी शती) में हुआ है, प्राचीन फारसी से इसका वही 
सम्बन्ध है जो प्राकृत का संस्कृत से । 

२.  ए० रि० ई०, द्वितीय भाग, “अवेस्ता'---ए ०, जैक्सन, १० २६६ । 

._ जे० डाम्संटीटर : जुन्‍्द अबेस्ता, [ से० बु० ई० ४ |, प्रथम भाग, 
भूमिका (१) 
४. ए० रि० ई०, हितीय भाग, १० २६६-७ । 
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ब्याख्या लिखी गई थी जिसे ज्‌ न्‍द कहते हैं । इस टीका के मूल अवेस्ता से संलग्न 
रहने के कारण मध्ययुग की हस्तलिखित प्रतियों में आपस्ताक व जन्‍द' ये दोनों 
शब्द शीर्षक के रूप में प्रयुक्त हुए हैं। किन्तु १८वीं शती में जिन दो प्रथम 
पाश्चात्य विद्वानों ( हाइडे तथा स्क्वेटिल ) का ध्यान इधर आक्रृृष्ट हुआ। 
उन्होंने भ्रमवश दोनों शब्दों का एक ही अर्थ ग्रहण करके 'ज नद अवेस्ता' शब्द 
केवल मूल अवेस्ता के लिये ही प्रयुक्त किया । उसके बाद भी यह भ्रान्ति बहुत 
समय तक बनी रही । 


अवेस्ता में मुख्त: पारसी धर्म के प्रवर्तक ज्‌रथुस्त्र ( ग्रीक 2०07088(7८5, 
707088(८०, अर्वाचीन-फारसी 'ज़रदुशी' ) की शिक्षाओं तथा उपदेशों का 
संकलन है । पारसी परम्परा के अनुसार ज़रथुस्त्र का जन्म ६६० ई० पू० हुआ 
था । प्रो० जैक्सन" आदि कुछ विद्वानों ने इस तिथि को स्वीकार भी किया है 
किन्तु आधुनिक विद्वान्‌ इस समय को कम से कम दो सौ वर्ष और पूर्व मानने के 
पक्ष में हैं' । इस प्रकार ज़रथुसत्र का समय लगभग €वीं या १०वीं शती ई० 
पू० पड़ता है। 


अवेस्ता का संक्षिप्त इतिहास 


वर्तमान समय में जो अवेस्ता प्राप्त होता है वह प्राचीन काल के एक विशाल 
धामिक साहित्य का अंश मात्र है। ग्रीक लेखक प्लिनी' ने लिखा है कि ज़रथुस्त्र 
ने बीस बार में पूरे एक लाख पदों की रचना की थी | अरब ऐतिहासिक 'टबरी” 
का कथन हैं कि ये बारह सहस्न गोचर्म पर लिखे हुए थे। चौथी शताब्दी 
(सन्‌ ३२६) ई० पू० में जब अलेग्जेन्डर ने ईरान को एक भयंकर युद्ध में परास्त 
किया तो उसने अवेस्ता की मूल प्रतियों को खोज खोज कर नष्ट करवा दिया । 
राजनैतिक वातावरण के कुछ शान्‍्त होने के पश्चात्‌ पारसी पुरोहितों ने नष्ट 
अवेस्ता के संकलन तथा सम्पादन का प्रयास किया और खंडित प्रतियों की खोज 
की गई। बहुत से विषय का स्मृति के आधार पर भी उद्धार किया गया। 
सासानी राजाओं के शासन काल (तीसरी चौथी शती) में इसका संपादन - 


विशेष परिश्रम एवं मनोयोग से हुआ। उपलब्ध अवेस्ता को २१ 'नस्कों' में 


१. जोरोएस्टर पृ० १५६ | 
२. तु० की, गैल्डनर : एनसाइक्लोपीडिय। ब्रिठेनिका, भाग २१ 
१० १०४१ ॥। 
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बाँटा गया । पारसी परम्परा के अनुसार इन नस्कों का प्रथम शब्द “अहुन-बेयं' 
के एक-एक शब्द से प्रारम्भ होता था। अवेस्ता के इन २१ खण्डों की पुष्टि 
अरब के इतिहासकार मसूदी ने भी कीं है। कुछ काल के उपरान्त पहलवी 
भाषा में इस पर एक विस्तृत टीका भी लिखी गई । 

किन्तु दुर्भाग्य ने पारसी धर्म का पीछा नहीं छोड़ा। ७वीं शताब्दी के 
आरम्भ में इस्लाम धर्म का अभ्युदय हुआ। अरब आक्रमणकारियों ने ६४२ ई० 
में निहाबन्द के युद्ध में ईरान को परास्त कर दिया और सौ वर्षों के भीतर ही 
ईरान की अधिकांश जनता ने इच्छा अथवा अनिच्छा पूर्वक इस्लाम धर्म ग्रहण 
कर लिया । जो पारसी बचे थे वे अपनी जन्म-भूमि से किसी ऐसे स्थान की 
खोज में निकल पड़े जहाँ वे अपने प्राचीन धर्म का स्वतन्त्रता पूर्वक पालन कर 
सकें । अन्तत: उन्हें भारत में शरण मिली और वे गुजरात तथा काठियावाड़ में 
बस गये जहाँ आज भी उनकी संख्या प्रायः एक लाख है। विस्तृत अवेस्ता के 
२१ नस्कों में जो प्रतिदिन के उपयोग का अथवा कर्मकाण्ड से सम्बन्धित अंश 
था उसे ये अपने साथ लेते आये थे । इस प्रकार वर्तमान अवेस्ता इस प्राचीन 
अवेस्ता के विभिन्न नस्कों से उद्धृत अंशों से बना है। केवल १६वां नस्क 
( वेन्दिदाद ) ही पूर्ण और अक्षत रूप में प्राप्त है। पर इस समय अवेस्ता की 
किसी भी वर्तमान हस्तलिखित प्रति में इस खण्डित भाग का भी पूर्ण अंश प्राप्त 
नहीं होता । 

श्वीं शती में अवेस्ता की 'दीनकर्द' नामक एक टीका लिखी गई। इस 
समय तक भी इसके लेखक के सामने ११वें नस्क को छोड़कर जो उस समय 
तक पूर्ण से नष्ट हो चुका था। संभवत: शेष सभी नस्क थे । उसने ऐसे अनेक 
नस्कों से कुछ उद्धरण एवं अनुवाद दिये हैं जो वर्तमान अवेस्ता में नहीं 
मिलते । साथ ही उसने सभी नस्कों के नाम तथा उनकी विषय सूची भी दी 
है | इस प्रकार मध्य युग में एक विस्तृत अवेस्ता के अस्तित्व में शंका के लिये 
कोई स्थान नहीं है । 

पारसियों का धर्म बहुत प्राचीन काल से ही विद्वानों को अपनी ओर आक्ृष्ट 
करता रहा है। प्राचीन काल के इन अन्वेषकों में ग्रीक लेखक ही भ्रमुख थे। 
१. पारसियों की सर्वाधिक पवित्र प्राथंना । इसका पारसी धर्म में वही 

स्थान है जो हमारे यहाँ 'गायत्रीमंत्र का। दैत्यों के अपसारण एवं 

विनाश के लिये इसे सर्वाधिक शक्तिशाली माना जाता है। इसमें २१ 

शब्द हैं । 





| 
है 
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४वीं शताब्दी ई० पू० में राजनैतिक दृष्टि से ईरान से सम्बन्ध होने के पूर्व ही 
यूनान इसके संपर्क में आ चुका था? । पारसी धर्म के पुरोहितों का प्राचीन नाम 
मागो ( संस्क्ृत 'मग” ) है। इनको अनेक प्रकार के यातविक क्ृत्यों तथा 
इन्द्रजाल में निपुण माना जाता था। इसीलिये जादू या इन्द्रजाल के लिये 
प्रयुक्त अंग्र जी संता 7४७४४० का उद्भव ग्रीक 78४०४ शब्द है । ज़रथुस्त्र की 
एक महान्‌ ज्योतिषी के रूप में भी प्रसिद्धि थी। अरिस्तोतली, हेरदोतस्‌, 
प्लूतर्ख, स्त्रेबो, थियोपाम्पस्‌ आदि ग्रीक विद्वानों ने प्राचीन ईरानी धर्म पर 
बहुत कुछ लिखा था पर अब इनमें से अधिकांश के कुछ थोड़े से अंशमात्र 
बचे हैं? । 


अवेस्ता का बहिरंग परिचय 
विषय की दृष्टि से वर्तमान अवेस्ता के निम्नलिखित पाँच खंड हैं-- 


१, यस्न--यह पारसी धर्म का कर्मकाण्ड सम्बन्धी मुख्य भाग है। इसमें 
सामान्य यस्नों ( यज्ञों ) के अवसर पर पुरोहितों द्वारा पढ़ी जाने वाली प्रार्थनाएँ 


१. कुछ व्यक्तियों ने ७वीं शती ई० पूृ० के पाइथागोरस तक पर ज़रथुस्त्र 
का प्रभाव सिद्ध करने का यत्न किया है। तु० की०, लेवी : लेजाँद 
दे पिथागोरे, पेरिस १६२६ । 


२. ई० बेनवेनेस्त : पशियन रिलीजन : एज नेरेटेड बाइ ग्रीक हिस्टो- 
रियन्स, पृ० १० 

३. वही--पृष्ठ ५। 

इस सूची में हेरोदोतस्‌ का नाम विशेष उल्लेखनीय है। यह ४५वीं 

शती ई० पु० के मध्य भाग में जन्म लेने वाला प्रसिद्ध ग्रीक इतिहास- 
कार है। इसने ईरान का पर्याप्त भ्रमण किया था और वहाँ की 
सामाजिक प्रथाओं तथा धर्मंका सूक्ष्मता से अध्ययन करने के 
पश्चात्‌ अपने इतिहास में उन्तका वर्णन किया हैं। यह विवरण 
लगभग २१० अनुच्छेदों में है । ईरान के ऊपर क्रमबद्ध रूप में लिखने 
वाला यह प्रथम व्यक्ति है। इसके द्वारा: उल्लिखित धर्म तथा देवता 
प्राय: आर्यों से संबन्धित हैं तथा जरथुस्त्र से पूर्व काल सूचित करते 
हैं। ईरान में मागी का प्रभाव से मुक्त शुद्ध आये धर्म का स्वरूप 
समझने के लिये इसके लेख बड़े काम के हैं । 
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संकलित हैं। इनका विन्यास क्रम भी उपयोग के आधार पर है इसमें 
७२ अध्याय ( हैति-हा ) हैं जिनको तीन भागों में विभाजित किया गया है-- 


(अ) अध्याय १-२७ आद्वान सम्बन्धी सूक्त । 


_ (आ) गाथा, अध्याय २८-५४ । यह अंश शब्दश: जरथुस्त्र की मूल रचना 
माना जाता है। इसकी भाषा अवेस्ता में सर्वाधिक प्राचीन है । रचना 
छनन्‍्दोमयी है । 


(इ) परवर्ती यस्न [अपरों यस्नो] अध्याय ५५-७२ । अग्नि एवं जल देवता 
की कुछ कम महत्वपूर्ण स्तुतियाँ । 


२. विस्परेद--इस शब्द का अर्थ है सभी प्रमुख” देवता [विस्पे रतवो | 
इस अंश में अहुरमज़्दा के प्रमुख अनुचरों [| अमेशस्पेन्ता | से सम्बन्धित आह्वान 
मंत्र आदि हैं। यह भी कमंकाण्डीय भाग है और प्रकृति में लगभग यस्न के 
समान है । इसमें २४ अध्याय [ करें | हैं , 


३. वेन्दिदाद--[ अथवा विदेव॒दाद ] यह शब्द 'बी-दएवो-दातेम्‌' [ देत्यों 
को नष्ट करने के नियम | का अपभ्र श है। इसमें पारसी धर्म के सामान्य 
आचार विचारों से सम्बन्धित नियम आदि हैं। विभिन्न पापों का प्रायश्चित्त, 
शुद्धि, मृत व्यक्ति से सम्बन्धित कृत्य आदि का वर्णन किया गया है साथ ही सृष्टि 
तथा देवताओं से सम्बन्धित अनेक कथाएँ भी हैं । इसमें ३२ अध्याय हैं जिन्हें 
फरगादं कहते हैं । 

४. यश्त--इस शब्द का अर्थ है प्रशंसा अथवा स्तुति । इसमें पारसी धर्म के 
दस प्रमुख देवताओं से सम्बन्धित स्तुतियाँ संकलित हैं । ये स्तोत्र पर्याप्त काव्या- 
त्मकता से पूर्ण हैं और इन देवताओं का सजीव चित्रण करने के साथ-साथ प्राचीन 
देव कथाओं का भी पर्याप्त उल्लेख करते हैं । 

५. खुर्दा अवेस्ता--(छोटा अवेस्ता) इसमें उन छोटी-छोटी प्रार्थंनाओं का 
संकलन है जो प्रत्येक धामक पारसी को विभिन्न अवसरों पर पढ़नी 
चाहिए । 

कभी-कभी यश्त को भी खुर्दा अवेस्ता में सम्मिलित कर लिया जाता है 





३, जे० डाम्संटेटर, अबेस्ता का अंग्रेजी अनुवाद ( से० बु० ई०, ४ ) 
प्रथम खण्ड, पृष्ठ ७। 
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और इस प्रकार अवेंस्ता के दो मुख्य भाग हो जाते हैं : मुर्य अवेस्ता (यस्त, 
विस्परेद, वेन्दिदाद) तथा खुर्दा अवेस्ता' । 


वेद और अवेस्ता में पारस्परिक साम्य 





अवेस्ता के इस सामान्य परिचय के पश्चात्‌ अब हम अपने विषय पर आते 
हैं। सभी विद्वानों ने निश्नन्ति रूप से इस तथ्य को स्वीकार किया है कि प्राचीन 
द ईरान के ये निवासी भी उसी जाति के वंशज थे जिसके वैदिक कालीन आये। 
द | 'ऐसं [प्राचीन अइये] या आये शब्द प्राचीन ईरान में भी शिष्ट और सभ्य 
द व्यक्तियों का वाची था | अख्मीनियन वंश परम्परा के प्रसिद्ध राजा दारयुस्‌ ने 
अपने शिलालेखों में बड़े गर्व के अपने को अइये जातिका अइये (शिष्ट व्यक्ति) 
घोषित किया है । अवेस्ता में प्राप्त एक विशेषण के आधार पर स्वयं ईरान 
शब्द भी इसी शब्द. के षष्ठी ब० व० अइर्यान [म्‌] से बना जान पड़ता है? । 
आयंबंशज होने के कारण ईरानियों के इस अवेस्ता में (अहुर!” (असुर ८ वैदिक 
वरुण) नामक देवता को सर्वोत्कृष्ट स्थान प्रदान किया गया हैं तथा उसको सर्वा- 
घिक शक्तिशाली एंवं अन्य देवताओं का अधिपति बताया गया है। उसके लिये 
मदद [महत्‌-धां अथंवा मेधा | विशेषण प्रयुक्त कहा गया है । अहुर मक्दा के साथ- 
साथ वैदिक इन्द्र, अश्विनौ या नासत्या (नाओडः हैथ्या) मित्र (सिश्र) विवस्वान्‌ 
(वीवडः ह्नन्त) सूर्य (हर) भग (बग़), अपांनपात्‌, वायु (वयु), अ्यमा (ऐयंमन्‌) 
सोम (हओम) त्रित (थ्रित) यम (यिम) आदि देवताओं के नाम भी अवेस्ता में 
| यत्र तत्र पाये जाते हैं और इनमें से अधिकांश देवताओं के दोनों रूपों में 
|] पर्याप्त समानता दिखाई पड़ती है । 


| गाथाओं तथा वेद की भाषा में भी अत्यधिक समानता लक्षित होती है । 
अनेक शब्द ऐसे हैं जो वैदिक संस्कृत तथा गाथाओं में बिलकुल एक हैं; 

| उनके स्वर या व्यंजन में किसी भी प्रकार का अन्तर नहीं है और साथ ही 
द अर्थ भी बिलकुल एक है-जैसे मातर्‌, वस्त्र, दूत, तनु, अस्ति, आयु, यव, 
| यदा, रथ, अन्य, इषु, अपांनपात्‌ आदि | बहुत से शब्दों में केवल एक वर्ण का 


॥ 
। 
। 
| 
॥ 4 
। 
॥ 
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अन्तर है, जेसें--दारु (दारुस्‌) तायुम्‌ (तायूम) पिता (पित), मन्यु (मइन्यु) द 


धनम-+--ममममममम-++नम+>म+ नमन 


सम-+-म»+मममममन_न_न--+++-- 


१. ए० ब्रि० : भाग २३, पृ० ६€४२-४४ (जेन्द अवेस्ता) 

२. 'नकक्‍्श-ए-रुस्तम' का शिलालेख । देखिये जहाँगीर सोहराबजी 
तारापुरवाला : (दि रिलीजन आफ जरथुस्त्र', प्रथम अध्याय । 

३. ए० रि० इ०, सप्तम भाग, पृ० ४१८ ('ईरानियनूस' : माउल्टन) 





| अवेस्ता और उसके वैदिक देवता :: ४६ 


असुर (अहुर), कुत्र (कुश्र) यम (यिम) तथा युष्माक [यूष्माक] आदि। इनके 
अतिरिक्त सहस्रों शब्द ऐसे हैं जिनके दोनों रूपों में नगण्य अन्तर है और जो 
कुछ विशिष्ट नियमों द्वारा एक भाषा से दूसरी भाषा में सरलता पूर्वक परिवर्तित 
किये जा सकते हैं। दोनों के व्याकरण में पर्याप्त समानता है। जिस 
प्रकार वैदिक संस्कृत में तीन वचन, तीन लिंग, आठ कारक हैं ठीक उसी 
प्रकार गाथाओं में भी । शब्द एवं क्रियारूपों में भी आश्चर्यजनक समानता है । 
यही नहीं, गाथाओं के छन्‍्द भी वैदिक छल्दों के अत्यधिक समीप हैं । इन सब 
कारणों से गाथाओं के किसी भी पद को शब्दशः संस्कृत में परिवर्तित किया जा 
सकता है और इस संस्कृत रूपान्तर में केवल भाषा एवं व्याकरण की समानता 
ही नहीं अपितु पर्याप्त भावसाम्य भी होगा; उदाहरणार्थ-- 


इथा आत यक्ष्मइदे अहुरम मद़्दामू य गासम्‌ चा इशम्‌चा दात आपस्चा 
दात उबवंराआस्चा वडहीश्चा रओचास्चा दात्‌ बूमोमचा वीस्पाचा वोह । 


यस्न ३७ (गाथाहप्तडः हैति) 
इसका संस्कृत में रूपान्तर इस प्रकार होगा-- 
इत्था अत्र यजामहे असुरं महान्तम्‌, यः गां च इषं च अदात्‌ अपश्च अदात्‌ 
औदबे रेयाश्च वस्वीश्च रुचश्च अदात्‌ भूमि च विश्वा च वसूनि* । 


स्पष्ट हैं कि गाथाओं की प्राचीन फारसी तथा संस्कृत में ध्वनि 
वैभिन्‍य के कारण केवल नगण्य बाह्य अन्तर मात्र है। शब्द समूह, उनके रूप, 
वाक्य विन्यास तथा धारमिक भावना सब कुछ एक ही हैं । अत: ग्रिसवोल्ड ने ठीक 
ही कहा है कि अवेस्ता और वेद एक दूसरे पर परस्पर एक सुन्दर टीका का 
काम कररते हैं? । 


१. तारापोरवाला : रि० जु०, प्रथम अध्याय, पृ० २। माउल्टन, ए० 
रि० ई०, भाग ७, 'ईरानियन्स' पृ० ४१८ । 

२. रलिया राम कश्यप, वैविक ओरिजन आफ जोरेस्ट्रियनिज्ष्म, प्रथम 
अध्याय पृ० १६। 

“इस प्रकार हम अहुर मज़्दा का ध्यान करते हैं जिसने पशुओं 
तथा अन्नों को उत्पन्न किया, जल एवं वनस्पतियों की सृष्टि की और 
जिसमें अनेक रत्नों से पूर्ण प्रथ्वी तथा प्रकाश [मान नक्षत्रों] का 
निर्माण किया ।' 

३.  रिलीजन आफ दि ऋग्वेद, पृ० २० 
फार्म नं ०-४ 
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ईरानी जाति का उद्गम 


धर्ं एवं भाषा की यह समानता सूचित करती है कि वैदिक एवं ईरानी 
आये दोनों ही किसी एक जाति के वंशज हैं और चिरकाल तक ये दोनों जातियाँ 
एक साथ किसी एक ही स्थान में रहीं और फिर किन्‍्हीं विशेष कारणों से पृथक 
हो गईं । भारतीय और ईरानी जाति के इस पारस्परिक सम्बन्ध के विषय में 
विद्वानों के दो विचार हैं। प्रथम के अनुसार आय॑ भारत के मूल निवासी नहीं 
थे। वे मध्य एशिया अथवा अन्य किसी स्थान से पश्चिम की ओर से भारत में 
प्रविष्ट हुए। उनका एक वर्ग ईरान में रह गया और दूसरा भारत की ओर 
बढ़ गया । द्वितीय मत के अनुसार ईरानी जाति भारतीय आर्यों की ही एक 
शाखा थी जो किन्हीं कारणों से प्रागेतिहासिक काल में ( अनुमानत: २०००- 
१५०० ई० पू० ) भारत के पश्चिमी भाग से निकलकर ईरान तथा एशिया 
माइनर में जाकर बस गई थी । यहाँ हम इन दोनों का परीक्षण करेंगे । 

इतना तो निरविवाद ही है कि ईरानी जाति का भारत के पश्चिमी प्रदेशों से 
घनिष्ठ सम्बन्ध था क्योंकि अवेस्ता में “हफ़्तहिन्दु' प्रदेश की स्थान-स्थान पर 
प्रशंसा प्राप्त होती है। यह हफ़्तहिन्दु भारत का वही सप्तसिन्धु प्रवेश है जिसकी 
ऋग्वेद के ऋषि प्रशंसा करते नहीं थकते । 


मध्य एशिया तथा ईरान में वैदिक देवताओं की उपासना की पुष्टि 
एशियामाइनर ( वर्तमान तुर्की ) के बोगाज-क्यई नामक स्थान से प्राप्त एक 
मृत्फलक से भी होती है । यह स्थान प्राचीन हित्तिति राज्य की राजधानी था । 
इस मृत्फलक पर कीलकाक्षरों में हित्तिति या मितानी राजाओं की सन्धि का 
उल्लेख है। दोनों जाति के देवताओं का सन्धि के अभिरक्षकों के रूप में 
आह्वान किया गया है। अनेक बेबीलोनियन तथा हित्तिति देवताओं के साथ 
साथ मितानी जाति के देवताओं में मित्र, वरुण, इन्द्र तथा नासत्या ( -यौ 
अश्विनो ) के नाम भी मिलते हैं। इनका रूप इस प्रकार है :-+मि-इत्‌-र, 
उ-रु-ब न ( तथा अ-रु-न ) इन्‌-ब-र तथा ना-स-अत्‌-ति-या (अनू-ना) । कैसे ये 
देवता वहाँ पहुँचे यह बहुत विवादग्रस्त प्रश्न है। इसके दो ही सन्‍्तोषजनक 
उत्तर हो सकते हैं। या तो मितानीं जाति आर्यों की एक छोटी सी शाखा थी 
जो किसी अज्ञात स्थान से किसी विशेष कारण से तुकिस्तान की ओर चली गई 
थी अथवा यह वैदिक आर्यों की ही एक शाखा थी जो भारत से पश्चिम की 
ओर बढ़ती हुई वहाँ तक पहुंच गई थी । 


बन 


एडमेयर, गाइल्‍स तथा ओल्डनबग आदि विद्वानों का यही मत हैँ कि ये 
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देवता उस समय के हैं जब पूर्वी और पश्चिमी (अर्थात्‌ भारतीय और ईरानी ) 
आरयों का विभाजन नहीं हुआ था | उपयुक्त मृत्फलक में मितानी राजा की 
जाति 'हैरी' बताई गई हैं। विन्कूलर का मत है कि यह आयें” शब्द का ही 
अपशभ्रश है और जिस समय आर्यों की यह उपजाति मेसोपोटामिया और 
सीरिया की ओर घूम रही थी उस समय भारत में वैदिक ऋचाओं का जन्म हो 
चुका था । 


वस्तृत: १५०० ई० पू० लगभग वैदिक देवताओं की उपासना करने वाली 
जातियाँ भारत के उत्तर-पश्चिमी सीमान्त प्रदेशों के समीप पर्याप्त मात्रा में 
बसी हुई थीं और इनमें से कई छोटी शाखाएँ इस समय के पूवव ही बड़ी दूर 
तक पश्चिमी की ओर चली गई थीं?” । इस परिभ्रमण के अनेक कारण 
थे जिनमें संभवत: युद्ध, साहसप्रियता और वैवाहिक सम्बन्ध ही मुख्य थे । 
मध्य एशिया की कस्साइत (कस्सु) नामक एक जाति ने १६०० ई० पू० ईराक 
के बेबीलोनिया नगर कौ जीत कर अपनी राजधानी बनाया था। यह भी सूय॑, 
मरुत्‌ आदि वैदिक देवताओं की पूजा करती थी। सुमेर सभ्यता की मोहरों 
तथा मिट्टी के टिकरों पर भी कुछ पौरव ( भरतवंशी ) तथा इक्ष्वाकु राजाओं 
के नाम प्राप्त होते हैं। हिलेब्रान्ड्ट ने ऋग्वेद के अष्टम मण्डल के बहुत से 
उद्ध रणों के द्वारा भारत का कुछ प्राचीन पश्चिमी देशों सम्बन्ध सिद्ध किया 
है* । कुछ विद्वानों ने यह भी सिद्ध करने की चेष्टा की हैं कि इस फलक पर 
प्राप्त संख्याओं के चिह्नों का उद्गम भारतीय है। 


इस सम्बन्ध में एक तथ्य और विचारणीय है। मित्र के साथ-साथ वरुण 
का तथा इन्द्र के साथ अश्विनौं का उल्लेख एक विशेष महत्त्व रखता है। 
नामों का यह स्वरूप तथा इन दो-दो देवताओं का एक वर्ग केवल वेदों में ही 
पाया जाता है। मित्रावरुणा (-णों ) तथा इन्द्रनासत्या की प्राय: ऋग्वेद में 
साथ-साथ स्तुति की गई है। अत: याकोबी, हिलेब्रान्ड्ट तथा उनके साथ-साथ 
विन्टरनित्स का भी यही कथन है कि ये देवता भारतीय ही हैं और इनको 
अन्यथा समझने का कोई भी अन्य मत उपयुक्त नहीं हैं । 


एक अन्य तथ्य की ओर भी स्टान कोनोव्‌ ने ध्यान आक्ृष्ट किया है। 
ऋग्वेद के 'सरुर्यासृक्त' (१०८५) में सोम के साथ सूर्या (उषा) के विवाह का 





१. देखिये, विन्टरनित्स: हिस्द्री ऑफ इंडियन लिटरेचर : प्रथम भाग, 
पृ० ३०४ पाद टिप्पणी । 
२. विन्टरनित्स : हि० इं० लि०, पृ० २०५। 
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वर्णन किया गया है ओर इस विवाह में अश्विनौ का विवाह के पुरोहित के 
रूप में उल्लेख है। संभवतः प्राचीन वैदिक विश्वास के अनुसार अश्विनौ 
वैवाहिक कृत्यों के अभिरक्षक देवता थे । उपर्युक्त मृत्फलक में राजनैतिक सन्धि 
को सुदृढ़ करने के लिये छित्तिति राजा द्वारा अपनी कन्या का मितानी रांजा 
से विवाह करने का उल्लेख है, अतः प्रतीत होता है कि अश्विनौं का आह्वान 
इसीलिये किया गया है । 


ईरानी विषयों के प्रसिद्ध विद्वान्‌ प्रो" जैक्सन” का भी स्पष्ट मत है कि 
बोगाज़-क्यूइ के इस मृत्फलक में प्राप्त देवताओं के नामों का ईरान से कोई 
सम्बन्ध नहीं है और वे वंदिक देवताओं की ही सूचित करते हैं। भारत से 
इस प्रकार के सम्बन्ध की पुष्टि में सबसे बड़ा प्रमाण यह है कि फलक के 
नासत्या (अन्ना) शब्द में ऊष्म वर्ण 'स' का परिवतंन कण्ठय प्राणध्वनि “ह' में 
नहीं हुआ । प्राचीन फारसी (गाथा तथा अवेस्ता में) निरपवाद रूप से संस्कृत “'स' 
के स्थान पर 'ह' ही पाया जाता है (उदाहरणार्थ सं० सद्‌ 5 फा० ह॒द्‌। सिंचति - 
हिन्चइति । सताम्‌ 5 हाताम्‌ । सप्त- हफ़्त। सिन्धु 5 हिन्दु आदि)। संस्कृत 
का नासत्या शब्द परवर्ती अवेस्ता में नाओडहैथ्या के रूप में पाया 
जाता है । 


इसके अतिरिक्त अवेस्ता में -हमें इन्द्र नाम का कोई देवता नहीं प्राप्त 
होत।। केवल कुछ ही स्थानों पर इन्द्र शब्द प्राप्त होता है और वहाँ भी वह 
एक अत्यन्त निम्न कोटि के राक्षस का वाची है जिससे अहुर सदा सशंक रहता 
है। वरुण शब्द पूर्णतया ईरान से लुप्त हो गया है। कुछ स्थानों पर “बेरेन्य' 
शब्द अवश्य आया है जी काल्पनिक समुद्र का वाची है। किन्तु प्रतीत 
होता है कि यह शब्द पहले आकाश का वाचक था | मित्र अवश्य अहुर के 
परिचर देवता के रूप में परवर्ती अवेस्ता में मान्य है किन्तु वहाँ इस शब्द का 
रूप मिश्र है मित्र नहीं । 


उपर्युक्त विवरण से स्पष्ट है कि या तो यह मृत्फलक उस समय का. है 
जब आये जाति विभाजित नहीं हुई थी अथवा मितानी उपजाति भारतीय 
आरयों की ही एक शाखा थी जो यहाँ से पश्चिम की ओर जाकर बस गई थी । 


प्रथम तथ्य की कोई संभावना नहीं क्‍योंकि यदि यह माना जाय कि १४वीं 


१. ए० रि० ई०, भाग ४. पृ० ६२०, बोगाजक्यूई । 
२. माउल्टन : अर्ली जोरेस्ट्रियनिज्ष्म” पृ० ६ । 
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शताब्दी तक आय॑ अविभाजित ही थे और भारत में नहीं आये थे तो यह 
स्वीकार करना पड़ेगा कि वे भारत में लगभग १३वीं अथवा १२वीं शताब्दी 
ई० पू० में प्रविष्ट हुये । इस प्रकार ऋग्वेद का रचनाकाल लगभग १००० ई० 
पृ० आता है जो नितान्त असम्भव है। वस्तुतः इस काल में आर्यों के पूर्व की 
ओर आगमन का कोई प्रमाण नहीं । अतः यह निश्चित है कि भारत से कुछ 
आय॑ उपजातियाँ पश्चिम की ओर गई और उनमें से मितानी भी एक थी । 


ईरानी आर्यों की भारत से वहाँ जाने की सम्भावना 


साथ यह भी असम्भव नहीं कि स्वयं ईरानी जाति भी वैदिक आर्यों की ही 
एक शाखा रही हो जो भारत के पश्चिम भाग से निकलकर ईरान में जाकर बस 
गई हो । ज्योतिष सम्बन्धी एक सबल प्रमाण से इसकी पुष्टि होती है। अवेस्ता 
के यश्त भाग के पवें यश्त में “'तिश्त््य/ देवता के “अपाओषा” नामक देत्य 
से युद्ध का वर्णन है । अपाओषा का अर्थ है 'आच्छादक' (अप+व्‌ ) और यह 
अनावृष्टि का मानवीकरण है । दूसरे शब्दों में यह देत्य वैदिक वृत्र का ही ईरानी 
प्रतिरूप है। त्रिश्व्य लुब्धक (97705) नक्षत्र का मानवीकरण है। अपाओषा 
वर्षा के 'जलों' को विजित करके बन्द कर लेता है जिससे संसार में प्रचण्ड ग्रीष्म 
ऋतु आ जाती है। ऊष्मा से सभी प्राणी व्याकुल हो कर तिश्त््य की स्तुति 
करते हैं-- 


तिण्त्य नक्षत्र की करते हम उपासना, 

शोभा से युक्त तथा दीप्त और कान्तिमान्‌, 

जलों के बीज का धारक, सशक्त तथा, 

प्रांशु, दूरद्रष्टा, स्वर्ग के सुविस्तृत- 

प्रांगण में क्रियाशील, सबल और उदारमना । 

रच हर 2". ५ 





१. तु० की०--माउल्टन : आर्ली जोरेस्ट्रियनिज्ष्म : पृ० ७। 
हाल ही में पश्चिमी जमंनी के प्रसिद्ध विद्वान्‌ एम. मायरहोफर के 
द्वारा एक बार पुनः नवीन शोध सामग्री से आधार पर दृढ़ता पूर्वक 
इस मत की संपुष्टि की गई है। द्रष्टव्य है उनकों पुस्तक “डी इंडो- 
आरियर इम आल्टेन फोर्डरआजियन्‌ ( [96 040-शैपंह व॥) 
8](८० ५००१८7७४»ं८०), वीसबाडेन १६६६ ॥ 
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पशु तथा मानव तीत्र उत्कण्ठा से, 

बाट जोहते हैं उसकी आकाश में, 

“उदय उस दीप्तिमान्‌ कान्तिशाली तिश्त्र्य का, 
होगा कब ? और कब नदियों के जल, 

अपने बहाव से अश्व-गति लजायेंगे ? (८।४-५) 





आते मानवों की इस पुकार को सुतकर तिश्त्र्य एक सुन्दर श्वेत अश्व 
के रूप में 'बउरुकष' के समुद्र (आकाश) में उतर पड़ता है। अपाओपषा देत्य 
भी एक भयंकर रोमरहित काले अश्व के रूप में उससे लड़ने आता है । कई 
दिनों तक दोनों में भयंकर युद्ध होता है। पहली बार तिश्व्य निरबंल 
पड़ जाता है और “अपाओषा' उसे पीछे भगा देता है। तब उपासक यज्ञ और 
होम करके उसकी शक्ति को बढ़ाते हैं । वह पुनः लड़ने जाता है और फिर युद्ध 
प्रारम्भ होता है। इस बार उसकी विजय होती है और वह हुए से -चिल्ला 
उठता है-- 


निर्बाध जल स्रोत बहें पृथ्वी की ओर अब, 

शान्‍त हो धरा की तृषा चिरकाल की । 

धरणी हो श्यामला शस्य और शष्प से, 

पशु और मनुष्य सब हृष्ट पुष्ट स्वस्थ हों ॥ (८२६) 


इसके पश्चात्‌ वह वउरुकष समुद्र को आलोडित करता है जिससे उसमें 
वाष्ष उत्पन्न होती हैं और दक्षिण पवन से आहत होकर मेघों का जल क्षेत्रों 
और ग्रामों को आप्लावित करता हुआ बरस पड़ता है' । 


अवेस्ता के इन स्पष्ट उल्लेखों से आधार पर कहा जा सकता 
है कि त्रिश्व्य' लुब्धक तारा ही है। अप्रैल मांस तक यह सायंकाल 
में दिखाई पड़ता है किन्तु उसके पश्चात्‌ सूर्य के पीछे होने के कारण अस्त हो 
जाता है। ठीक ७० दिन के उपरान्त जुलाई मास के प्रथम सप्ताह में वह पुन: 
प्रातःकाल उदित होता है । इस बार वह विजयी होता है और वर्षा से पृथ्वी को 
आप्लावित कर देता है । इसी वार्षिक प्राकृतिक संघटना के आधार पर उपर्युक्त 
कथा का निर्माण हुआ है । पूर्ववर्ती अवेस्ता में तिश्त््य के विषय में कहा गया है कि 
वह अपनी . प्रभा से शेष .नक्षत्र मण्डल को प्रभाहीन कर देता है। वस्तुत: 


१, इस कथा के विस्तृत वर्णन के लिये देखिये : कीथ तथा कारनाय : 
इंडियन एण्ड ईरानियन माइथालाजी, हितीय भाग पृ० २६७-२७० । 
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जिस समय वह उदित होता है उस समय उषा की कान्ति से स्वतः सभी 
तारे निस्तेज हो जाते हैं) । किन्तु भ्रान्ति के कारण कालान्तर में तिश्त््य 
को सूर्य समझ लिया गया। परवर्ती अवेस्ता में अपाओषा से युद्ध के समय 
तिश्व्य को कर्क राशि में बताया गया है। स्पष्ट है कि यहाँ पर तात्पय॑ सूर्य 
से ही है* क्‍योंकि सूर्य तथा ग्रहों को छोड़कर अन्य किसी ज्योतिष्पण्ड की 
गति राशियों में नहीं हो सकती । कक राशि में सूयं लगभग १४ जुलाई को 
आता है। यश्तों की रचना के समय यही समय लुब्वक के पुन: उदय होने 
का था। इसी समय वह जल के आवरक दैत्य को जीतकर वर्षा से धरती 
की प्यास बुझाता है। 


यहाँ पर यह तथ्य ध्यान देने योग्य है कि सम्पूर्ण ईरान के पठार पर, 
दक्षिण में 'ओमान की खाड़ी' से लेकर उत्तर में कैस्पियन सागर तक अथवा 
थोड़ा और आगे 'मवे' तक में जुलाई का मास सर्वाधिक शुष्क और उष्ण 
रहता है। वस्तुतः यह ग्रीष्म का प्रारम्भ है अगले महीनों में तेज्ञ गर्मी पड़ती 
है । फारस की खाड़ी से लेकर तुकिस्तान तक के सम्पूर्ण प्रदेश में जाड़े में वर्षा 
होती है और नवम्बर से प्रारंभ होकर दिसम्बर या जनवरी तक ही रहती है । 


वस्तुत: तिश्त््ययश्त दक्षिण-पश्चिमी मानसून वायु द्वारा वर्षा होने का 
रूपकात्मक विवरण मात्र है। स्वतः यश्त के ही वर्णन से स्पष्ट है कि यह वर्षा 
दक्षिण की ओर से आने वाली वायु से होती थी किन्तु दक्षिणी पश्चिमी 
मानसून से वर्षा केवल भारत में ही होती है। अरब सागर से आने वाली 


१, माउल्टन : अर्लो जोरेस्ट्रियनिज्म : पृ० २४ । 

२. माउल्टन : बही, पृ० २७, पदटिप्पणी । 

३. प्रथ्वी तथा अन्य ग्रहों के सूर्य के चारों ओर के प्रदक्षिणा पथ को 
बारह भागों में बाँठा गया है। यही बारह राशियाँ हैं। इस प्रकार 
सूर्य को केन्द्र मानते हुए एक राशि का प्रमाण ३० अंश होता है । 
पृथ्वी की राशि ही सूर्य की राशि है। पृथ्वी सूर्य की परिक्रमा एक 
बषं में कर लेती है। अत: सूर्य एक राशि में लगभग एक मास 
रहता है। वैशाख मास से इसका प्रारंभ माना जाता है लगभग 
१४ अप्रैल को सूर्य मेष राशि में आता है और १४ मई को वृष 
में । इसी प्रकार क्रमशः मिथुन, कर्क, सिह, कन्या तुला, वृश्चिक, 
धनु, मकर, कुंभ, तथा मीन में संक्रमण करता है। चन्द्रमा की राशि 
पृथ्वी को केन्द्र मानकर निश्चित की जाती है । 
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हवायें जुलाई में पंजाब, सिन्‍्ध॒ तथा जयपुर, अजमेर के पास क्षेत्रों में वर्षा 
करती हैं। अतः ऐसा प्रतीत-होता है कि इस यश्त का मूल भारत से प्राप्त 
किया गया होगा" । इस सम्बन्ध में यह तथ्य भी ध्यान देने योग्य है कि वेदों 
तथा अवेस्ता में जो धारमिक समानता पाई जाती हैं उसका अधिकांश भाग 
यश्तों ही में ही निहित है। अवेस्ता के सर्वाधिक प्राचीन भाग गाथा में किसी 
भी वैदिक देवता का उल्लेख नहीं है। पीछे उल्लिखित सभी देवताओं के 


नाम यश्तों में ही प्राप्त होते हैं और इसी भाग में इन देवताओं के विषय में 


वैदिक सूक्‍तों के समान लम्बी-लम्बी स्तुतियाँ या यश्त संकलित हैं । स्पष्ट है 
कि तिश्व्य कथा का उद्भव सर्वथा भारतीय है और ईरान में जाकर उसमें 
केवल परिस्थिति-जन्य ही थोड़ा सा परिवर्तन हुआ है । वैदिक आर्यों के पश्चिमी 
देशों की ओर अभिगमन का यह एक पुष्ठ प्रमाण है । 


लुब्धक की इस कथा का उद्गम भारतीय होने के कारण इस नक्षत्र का 
उल्लेख स्थान-स्थान पर ऋग्वेद में भी प्राप्त होता है । यहाँ इसकी 'तिर' संज्ञा 


है। प्राचीन फारसी तथा पहलवी में भी तिश्व्य को 'तौर' कहा गया है। 


नवम मण्डल में 'तिर को अनेक नक्षत्रों को पार करते हुए बाण ( अथवा 
जलधार-धारया' ) के समान तीकज़ गति से चलने वाला बताया गया है-- 


एघष दिव॑ विधावति तिरो रजांसि धारया--ऋ० वे० ६&।३।७ 


एक अन्य गायत्री में तिर को वृष्टि करनेवाला (वृषा) अंधकार को प्रकाशित 


, करते वाला, अग्नि के समान तेजस्वी, स्तुत्य तथा प्रणम्य कहा गया है-- 


ईलेन्यो नमस्यस्तिरस्तमा सि दर्शतः । समग्निरिध्यते वृषा ॥ ६।२७।१३ 
इस प्रकार यद्यपि ऋग्वेद में तिश्व्य की इस दन्‍्तकथा का उल्लेख नहीं है 
किन्तु इसका बीज अवश्य वर्तमान है, इसमें किसी को शंका नहीं हो सकती । 


ईरानी जाति के भारत से संबन्ध के विषय में ज्योतिष संबन्धी एक अन्य _ 
प्रमाण भी यहाँ पर विचारणीय है। तिश्त्र्य यश्त में ही कहा गया है कि जिस 





१. अ० जो० पृ० २४-२५ | ग्रीनविच्‌ वेधशाला के ई० डब्ल्यू० माल्डर 
का मत; लेखक द्वारा उल्लिखत । 

२. यतश्तों में प्रतिबिम्बित यह विचारधारा गाथाओं से भी पूर्व की है । 
इसकी मीमांसा आगे की जायेगी । 
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समय लुब्धक (मृगव्याध) पूर्व दिश। में उदित होता था। उस समय शेष 
तीनों दिशाओं में “हफ्तों इरिज्धा' ( सप्तर्षि मण्डल तथा ध्रू,व ) वनन्‍त 


(५८६४७) तथा सतवाएसा ( ?07०।॥8०६ ) क्रमश: उत्तर, पश्चिम तथा दक्षिण 


की ओर उदित होते थे। इनको चारों दिशाओं की रक्षा करने वाले 'दिडः 


. नक्षत्र' कहा गया है। ये चारों नक्षत्र एक दूसरे से . लगभग &€ ०) के अन्तर पर 


आकाश में स्थित हैं और आस पास के अन्य तारों की अपेक्षा पर्याप्त प्रकाशमान 
हैं। यश्त भाग की रचना गाथाओं से बाद की है और यह समय लगभग श्वीं 
शताब्दी ई० पू० माना जाता है किन्तु इस समय के लगभग ३८ अक्षांश पर 
( ईरान का उत्तरी भाग जहाँ जरथुस्त्र की धार्मिक क्रान्ति हुई थी ) 
लुब्धक के उदय होने पर सतावएसा अस्त हो चुकता होगा और वनन्‍्त भी 
क्षितिज पर अस्त-प्राय रहा होगा । अत: इस समय चारों तारे चतुष्कोण बनाते 
हुए आकाश में स्थित नहीं रहे होंगे! । ३ ८? से थोड़ा और नीचे आने पर 
३०? अक्षांश पर भी यद्यपि ये चारों तारे ०० ई० पू० में दृश्यमान रहे होंगे 
किन्तु इस समय भी लुब्धक के उदय के समय सप्तर्षि का निम्नतम चमकीला 
तारा तथा सतावएसा क्षितिज के इतने अधिक समीप रहे होंगे- कि उनका 
देखना कठिन रहा होगा । किन्तु २५० अक्षांश पर ये चारों तारे ६०० ई० पू० 
से २००० ई० पू० तक प्रातःकाल काफी देर तक चारों दिशाओं में एक साथ 
दिखाई देते रहे होंगे! । अत: इस दनन्‍्त कथ। का उद्भव निश्चित रूप से 
ई० पृ० द्वितीय सहस्राब्दी में ही हुआ होगा । 


२५० अक्षांश की रेखा ईरान के नीचे से होकर [ सप्त ] सिन्धु प्रदेश और 


राजस्थान से होती हुई जाती है । अतः पूर्ण सम्भव हैं कि इस कथा की उत्पत्ति: 


रत के मूल स्थान ये ही प्रदेश हों । पीछे कहा जा चुका है कि यद्यपि गाथा अवेस्ता 


. का सर्वाधिक प्राचीन भाग है तो भी यश्तों में जिस ध[मिक स्थिति: का चित्रण 


_ है वह गाथाओं से. भी पूर्व की. है और प्रवृत्ति में वैदिक धामिक विचारों से- 


. अधिक समानता रखती है।. अतः यश्तों में स्थान-स्थान पर ऐसे संकेतों का 






मिलना उचित ही है ।. 


उपर्यक्त तथ्यों पर ध्यान देते हुए यह प्रतीत होता हैं कि ईरानी जाति 


ु के भारतीय आर्य जाति की ही एक शाखा थीं जो ई० पू० द्वितीय सहस्राब्दी में कभी 





१. माउल्टन, अ० जो० पृ० २३ । 
२. वही, ई० डब्ल्यू० माउल्डर: पृ० २४ । 
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चुन मच 
_#०००क 


सिन्ध प्रदेश से होती हुई पश्चिमी एशिया की ओर निकल पड़ी । वर्तमान समय 
में प्राप्त प्रमाणों के आधार पर यह कहना कठिन है कि बाहर जाने के वास्तविक 
कारण क्‍या थे | हो सकता है कि किसी प्रकार के धामिक मतभेद अथवा 
पारस्परिक वैमनस्थ के कारण ऐसा हुआ हो । ऐसा प्रतीत होता हैं कि आर्यों 
में एक ऐसा वर्ग था जो देवताओं के लिये यज्ञ आदि करने में विश्वास नहीं 
रखता था और इसलिये पुरोहितों को दान-दक्षिणा आदि देने में भी उदासीन 
| रुहता था । ऐसे ही लोगों को संभवत: ऋग्येद में 'अर्य कहा गया है। अये 
| शब्द ऋग्वेद में दो परस्पर विरोधी अर्थों में प्रयुक्त प्राप्त होता है। कहीं तो 
व | इसका अर्थ है स्वामी, धनी तथा ईश्वर और कहीं शत्रु, नीच या क्रपण । 
क्‍ दूसरे अर्थ में यह व्यक्तिवाचक संज्ञा के रूप में सम्भवत: किसी वर्ग विशेष का 
वर्णन करता है । 


नल 
कँ 
& 
हे जल 








ऋग्वेद (२।१२।५) में इन्द्र के प्रति अविश्वास प्रकट करने वालों का संकेत 

किया गया है। “जिसको लोग पूछते हैं कि वह कहाँ है ? और कह देते हैं कि 
उसकी सत्ता ही नहीं है जो 'अर्यों' के धन को एक द्यूतकर की भाँति हर लेता 
है, विश्वास करों, वही इन्द्र है --- 

ये समा १चछन्ति कुह सेति घोरम्‌, 

उतेमाहुरनेंषो अस्तीत्येनम्‌ । 

सो कर्यः पुष्टीविज इबासिनाति, 

अ्रदस्म धत्त स जनास इन्द्र: ॥ 


अन्य कई स्थलों पर भी ऐसे ही लालची व्यक्तियों ( (अय॑ ) की निन्‍्दा 
की गई है और इन्द्र को उनका धन अपहृत करते हुए वणित किया गया 
है | ऐसा प्रतीत है कि यह 'अय॑' वर्ग ही सामाजिक अनादर से खिन्न होकर 
पश्चिम की ओर चल पड़ा” वहाँ उसने 'अहुर की पूजा पर आधारित एक 
विशेष धर्म का सूत्रपात किया '* । प्राचीन ईरानी सम्राट्‌ दारयुस्‌ ( प्रा० फारसी 
१. डा० राधा कुमुद मुखर्जी ( हिन्दू सिविलिज शन पृ० १६२ ) का भी 
विचार है कि भारत से क्षत्रिय आयों की एक शाखा पश्चिम की ओर 
गई । पुराणों में कहा गया है कि इला के पुत्र, जिन्हें ऐल कहा जाता 
है था, हिमालय की तराई में निवास करते थे। बाद में वे भारत की 
5 पश्चिम दिशा के अधिपति बन गये। क्‍या इन 'ऐलों' का ईरानी 
| अइ्यों' से कोई सम्बन्ध है ! 
क्‍ २. श्री र० रा० काश्यप ने अपनी, 'बेदिक ओरिजिन आफ जोरेस्ट्रिय- * 


ड़ मद का आ> स््् यार म #: ब्क- 
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में 'दर्यावहुश्‌ ) नक्स-ए-रुस्तम के शिलालेख में अपने को “अइयं' बताया है 
और बड़े आदर के साथ इसका उल्लेख किया है। अवेस्ता में इन्द्र एक निकृष्ट 
देत्य का नाम है। अन्य वैदिक देवताओं के नाम भी अवेस्ता में यत्र तत्र प्राप्त 
होते हैं पर यहाँ उनमें से अधिकांश अपना देवत्व छोड़कर या तो सामान्‍य से 
ताम मात्र रह गये हैं अथवा अंग्रा मइन्यु के परिचर के रूप में दैत्य पदवी को 
प्राप्त हो गये हैं । । 

वैदिक आर्यो की इस शाखा के ईरान में जाकर बसने के पश्चात्‌ वहाँ के 
मूल निवासियों की भाषा के मिश्रण से उनकी भाषा में पर्याप्त परिवर्तेन हुआ । 
गाथाओं की भाषा एक सहस्न वर्ष पश्चात्‌ की स्थिति सूचित करती है । 


ईरान के मागी और प्राचीन पारसी घ॒र्मं पर उनका प्रभाव 


ईरान के इन मूल निवासियों का कोई विशेष नाम न ज्ञात होने से तथा 
मीडिया में इनके निवास के प्रमाण मिलने के कारण इनको सामान्यतः मीडियन 
कहा जाता है । प्राचीन असीरिया के साहित्य तथा शिलालेखों में बहुधा इनका _ 
नाम मदा, अमदा या सीड मिलता है? । इसी जाति के एक वर्ग विशेष का 


निक्म' ( लाहौर ) नामक पुस्तक में अवेस्ता की गाथाओं से भारतीय 
वेदों के कुछ उल्लेखों को ढूंढ़ निकाला है । उतका विचार है कि ज़रथुस्त्र 
की धार्मिक क्रियाशीलता के समय तक भारत ही नहीं अपितु आस- 
पास के प्रदेशों में अलौकिक ज्ञान के भंडार के रूप में वेदों की पर्याप्त 
प्रसिद्धि हो चुकी थी। यह भी प्रतीत होता है कि ज़रथुस्त्र को 
इसका भी ज्ञान था कि वेद उसी के पूर्वजों की क्ृतियाँ हैं । इसीलिये 
उसने बड़े आदर के साथ गाथाओं में उसका उल्लेख किया है-- 

अज़्म चीत्‌ अह्या मददा थ्वाम्‌ मडहही पओर्वोम्‌ बएदम्‌ ( यस्न 
२६।१०, ) इसकी संस्क्रृत छाया इस प्रकार होगी-- 

अहंचित्‌ अस्या: मह॒द्‌ त्वाम्‌ अमंसि पौव्यंम्‌ वेदम्‌ । 

( अहं त्वां मह॒द्‌ अमंसि, चिद्‌ अस्याः पौव्यंम्‌ वेदम्‌ ) । 
हे महान्‌ ( अहुर ) मैं तुम्हारा तथा इस ( संसार ) के आदि ज्ञान वेद 
का ध्यान करता हूँ ॥ 

१. ए० एच० सैसे ( ए० रि० ई०, अष्टम ५१४-१५ )का मत है कि 
'आर्यों की जिस शाखा की स्थिति के संकेत बोग्राजक्यूई में १५वीं 
शती ई० पू० में मिलते हैं वही कालास्तर में 'जुगुस्‌' पव॑त के पूर्व 
की ओरे बस गई थी और उसी को मदा या मीडियन कहा जाता है । 
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नाम 'सागी' था । यह वर्ग धामिक दृष्टि से मीडियावासियों में अग्रगण्य था । 
और इसका उसमें वही स्थान था जो ब्राह्मणवर्ग का हिन्दुओं में । यह जाति न 
तो सेमेटिक थीं और न आय॑ | अत: इसके धार्मिक विश्वास भी दोनों के प्रभाव 
से मुक्त कुछ स्वतन्त्र प्रकार के थे* । यह धर्म आरयों की भांति शुद्ध देवपूजा से 
सम्बन्धित न होकर कुछ विशेष प्रकार के ऐन्द्रजालिक ऋत्यों तथा जादू टोने 
द आदि से युक्त था । इनकी अपनी एक विशिष्ट संस्क्ृति भी थी जिसके बहुत से 
द तत्त्वों को बाद में आर्यों ने अपना लिया। 


धार्मिक दृष्टि से अत्यधिक समुन्नत इस भारतीय शाखा के ईरान में प्रवेश 
करने के उपरान्त मागियों के धामिक उत्कर्ष का अन्त होने लगा, किन्तु 











मांगी इसी जाति के पुरोहित थे । ईरान के राजा (दारियुस्‌, आदि) 
आर्यों की एक दूसरी शाखा के थे | दोनों के धर्मं के मूल सिद्धान्त 
लगभग समान थे किन्तु प्रथम जनता के धार्मिक विश्वासों से 
| सम्बन्धित था और दूसरा सामन्‍्त वर्ग से । 

क्‍ जैसा कि आगे स्पष्ट होगा, यह मत संतोषजनक नहीं है । वस्तुतः 
|] मागियों और आर्यों के धर्म में महान्‌ अन्तर था। ग्रीक इतिहासकार 
की हेरोदोतस ने दोनों के विश्वासों का पृथक-पृथक्‌ उल्लेख किया है। 
| यह असम्भव है कि आर्यों के ईरान पहुँचने पर कोई सभ्य जाति वहाँ 
नहीं रही हो और उसकी संस्कृति का आर्यों के धर्म पर प्रभाव न 
पड़ा हो। बहुत प्राचीन काल से ही ईरान में किसी आर्येतर 
संस्कृति के तत्त्वों की एक धारा स्पष्ट प्रवाहित होता हुई दिखाई 
5 पड़ती है । 

| १. इस शब्द का उद्भव और अर्थ बहुत अनिश्चित है। माउल्टन 








(अ० जो० ४२४-३०) ने इसे गोठिक 'मगस' तथा प्राचीन आइरिश 
'मग से सम्बन्धित करते हुए इसका मूल अर्थ “किशोर बालक माना 
है | परवर्ती अवेस्ता के 'मगव' (अविवाहित) शब्द से भी इसकी पुष्टि 
होती है। अवेस्ता के एक गद्य भाग ( यश्त ६५-७ ) में मोगु शब्द - 
भृत्य के अर्थ में आया है (ए० रि० ई० अष्टम, २४२, 'मागी ) 

कि बृहत्संहिता तथा भविष्य पुराण में 'भग' नाम की एक विशेष जाति 

| ध्ि का उल्लेख है जो ईरानी मग्रु का ही परिवर्तित रूप प्रतीत होता है । 

| २. तु० की०--ए० रि० ई०: अष्टम भाग, पृ० ५१५ 'मीडियन 
रिलीजन । 
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राजनैतिक' तथा सामाजिक दृष्टि से नवागत आर्यों से पिछड़े होने पर भी मूल 
निवासियों के इन पुरोहितों ने दोनों संस्क्ृतियों के सामंजस्य का अद्भुत प्रयत्न 
किया । बहुत समय तक संस्कृति और धरम की ये दो धाराएं पृथक्‌-पृथक्‌ 
बहती रही किन्तु अन्त में जाकर एक हो गई। मागियों के धर्म के बहुत से 
तत्त्वों को परवर्ती पारसी धर्म में अपना लिया गया । ईरानी आरयों की इस 
शाखा में संभवत: अधिकांश रूप से क्षत्रिय ही रहे होंगे । इनके साथ ब्राह्मण 
अथवा पुरोहित वर्ग या तो बिल्कुल नहीं रहा होगा और यदि रहा भी होगा 
तो बहुत कम संख्या में । दोनों धर्मों के मिश्रण के पश्चात्‌ मागी बड़ी सरलता 
से पुराहितों के इस खाली स्थान में अधिष्ठित हो गये और शताब्दियों तक 
ईरानी जाति के धर्म गुरु बने रहे" । पारसी धर्म का एक सामान्य पर्यालोचन 
करने से ही ज्ञात हो जाता है कि उसमें कम से कम निम्नलिखित तत्त्व मागियों 
के धर्म तथा संस्कृति के हैं :-- 


१. मृत व्यक्ति के शव का मांसाशी पक्षियों तथा शिकारी कुत्तों के द्वारा 
भक्षण किये जाने के लिये खुले स्थान में छोड़ दिया जाना निश्चित रूप से 
मांगी प्रभाव सूचित करता है। आज भी भारत के पारसी अपने शवों को न 
तो गाड़ते हैं और न जलाते ही हैं। शवों को नष्ट करने की यह रीति ईरान 

के मूल निवासियों की स्वतन्त्र प्रथा थी। इस रीति का सम्बन्ध न आये 


१. लगता है प्राचीनकाल में भी भारतीयों को इस विषय का ज्ञान था 
कि आर्यों के ही अन्तगंत एक ऐसा सम्प्रदाय है जो वेदोक्त विधि पर 
नहीं चलता, जिसके मानने वाले मग ( मागी ) कहलाते हैं ओर 
जो अग्नि की उपासना करते हैं। “सोम के उपासक ही ब्राह्मण 
क्षत्रिय और वैश्य आदि द्विजाति में आते हैं; अग्नि के उपासक उसके 
पृथक हैं,” । भविष्य पुराण (१३६।४३,४५) में इस सम्बन्ध में दो 
महत्वपूर्ण श्लोक प्राप्त होते हैं। इस पुराण का काल बहुत अनिश्चित 
है पर इसके कुछ अंश पर्याप्त प्राचीन प्रतीत होते हैं क्योंकि यह 
सामान्यतः: धार्मिक पक्षपात से रहित है ओर १८ पुराणों की 
प्राचीन सूची में इसका उल्लेख है-- 

वेबोक्तविधिमुत्स॒ज्य यतो5हं लंघितस्त्वया । 
तस्मान्‌ मगः समुत्पन्नस्तव पुत्रों भविष्यति । 
जरथुस्त्र इति ख्यातों वंशकीतिविवर्धनः । 
अग्निजात्या मगाः प्रोक्‍ता सोमजात्या द्विजातय: ॥। 
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संस्कृति से था और न सेमेटिक संस्कृति से ही । हेरोदोतस ने अपने इतिहास 
में (११४०) मागियों में इस प्रथा का स्पष्ट उल्लेख किया है। उसने यह भी 
लिखा है कि पर्शियन ( अर्थात्‌ ईरानी आय॑ ) ऐसा नहीं करते और वे अपने 
शवों को मोम लगाकर गाड़ देते हैं । 


२. अपने निकट सम्बन्धियों से वंबाहिक सम्बन्ध स्थापित करने की प्रथा । 
यह प्रथा ईरानी आरयों ने कभी नहीं अपनाई। अवेस्ता में इसका कोई उल्लेख 
नहीं है। सासानी काल के पहलबवी साहित्य में सर्वप्रथम इसका उल्लेख प्राप्त 
होता है। यहाँ इस प्रकार के विवाह सम्बन्ध को अत्यन्त पुण्य-प्रद बताया 
गया है? । 


३. यातविक तथा ऐन्द्रिजालिक कृत्य | अँग्रंजी के 'भेजिक' ( जादू ) 
शब्द का ग्रीक 'मागस्‌' से बने होना ही यह सूचित करता है कि प्राचीन यूनान 
में मागियों का जादू टोने से कितना घनिष्ठ सम्बन्ध माना जाता था । 


४. स्वप्न विद्या तथा ज्योतिष | स्वप्नों से भविष्यवाणियाँ करने तथा 
फलित ज्योतिष में मागी अत्यन्त कुशल थे । किन्तु अवेस्ता में दोनों की विशेष 
चर्चा नहीं है। ग्रहों को मागी दुष्प्रभाव युक्त समझते थे । किन्तु आर्यों का 
दृष्टिकोण इससे भिन्न था। वे इन्हें 'यजुत” ( यज्ञिय या पूजनीय ) कहते थे । 
दोनों प्रकार के दृष्टिकोण अवेस्ता में साथ-साथ प्राप्त होते हैँ । 


५. पारसी धर्म की प्रबल द्वं तात्मकता का श्रंय भी मागियों को दिया 
जाता है। परवर्ती पारसी धर्म जगत्‌ पर आधिपत्य रखनेवाली दो परस्पर 
बिरोधी शक्तियों में विश्वास रखता है--अहुर तथा अंग्रामइन्यु । प्रथम संसार 
की अच्छी वस्तुओं और शक्तियों का प्रतीक हैं और द्वितीय बुरे का। 
अहुरमज़्दा के जितने सेवक या परिचर है उसके ठीक विरोधी उतने ही 
अंग्रमइन्यु के भी | संसार की श्रत्येक वस्तु अहुर तथा अंग्रा के किसी एक 
वर्ग में अवश्य आती है' । 

किन्तु अंग्रामइन्यू (अथवा अहिमन्‌) शब्द केवल एक बार ही गाथाओं - 


में प्राप्त होता है (यस्त ४५।२) और वह भी एक सामान्य विशेषण के रूप में । 
किसी व्यक्तिवाचक संज्ञा अथवा नाम का यहाँ कोई आभास नहीं मिलता । 





१. कारनाय : ईरानियन साइथॉलजी : चतुर्थ अध्याय, पृ० ३१०-११॥ 
२. डाम्स्टेटर, जेन्द अबेस्ता (से० बु० ई०) भूमिका, १० ५६ | 
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उसका मानवीक रण नितान्‍्त अस्पष्ट होने के कारण अहुर और अंग्रा के परस्पर 
संघर्ष का भी उल्लेख नहीं किया गया है। पर यहाँ यह ध्यान देने योग्य 
है कि ग्रीक ऐतिहासिक प्लूतर्ख ने लिखा है कि दुर्भाग्य एवं 
आपत्तियों को दूर करने के लिये मागी लोग “ओमोमी' नामक ओषधि को 
ओखली में कूटकर तथा उसे बलिदान किये हुए एक भेड़िये के रक्त के साथ 
मिला कर सूर्य के प्रकाश से रहित किसी स्थान में अंधकार तथा नरक के 
देवता' को अपित करते हैं? । अवेस्ता में कहीं भी अंग्रामइन्यु को यज्ञ या बलि 
प्रदान करने का उल्लेख नहीं है। रात्रि या अंधकार में यज्ञ करना भी विशेष 
रूप से वर्जित है। ऐसे कम दैत्यों का बल बढ़ाते हैं। अतः स्पष्ट हैँ कि 
अंग्रामइन्यु की धारणा का विकास मागियों के द्वारा ही हुआ है | 


ज़रथुस्त्र की धाभिक क्रान्ति-- 


मारगियों के धर्मं के अनेक तत्त्वों का इसी प्रकार आय तत्त्वों से सम्मिश्रण 
होता रहा और-धीरे वे उसके अविभाज्य अंग बन गये । प्राचीन आये धर्म के 
बहुदेवतावाद से मागियों के जादू टोने तथा कर्म काण्ड का विचित्र मिश्रण होने के 
कारण यह प्राचीन ईरानी धर्म अत्यधिक जटिल. दुरधिगम्य तथा दुष्पाल्य हो 
उठा । मांगी इस धर्म में पुराहितों के पद आसीन थे । इस समय लगभग १००० 
ई० पू०* ईरान के उत्तरी भाग के बैक्ट्रिया नामक प्रदेश में एक महान्‌ 
धार्मिक व्यक्तित्व ज़रथुस्त्र का जन्म हुआ | उसने इस कत्रिम, जटिल तथा 
अनेकरूप धमम के विरुद्ध आन्दोलन किया और अपनी धार्मिक क्रान्ति द्वारा 
प्राचीन धर्म के कुछ विशेष तत्त्वों पर अपने नये धर्म की नींव रखी जो आगे 








१. पारसी परम्परा के अनुसार ज़रथुस्त्र का जन्म ६६० ई० पृ० में 
हुआ था । प्रो" जैक्सन (जोरेस्टर, पृ० १५६) ने इसी तिथि को 
अस्य प्रमाणों से पुष्ट करने का भी यत्न किया है किन्तु आधुनिक 
विद्वान इन समय को कम से कम २०० वर्ष और पूर्व मानने के 
पक्ष में हैं (गैल्डनर : ए० ब्रि० ११, २४६ १० १०४१) । अतः 
ज़रथुस्त्र का समय लगभग €्वीं या १०वीं शती ई० पू० पड़ता है। 
अलेग्जेण्डर के आक्रमण के समय पारसी धर्म का जो विकसित 
परवर्ती रूप देखने में आता है उसको देखते हुए उसकी उत्पत्ति कम 
से कम पाँच सौ वर्ष पूर्व माननी आवश्यक है। अतः उसका यही 
काल सर्वाधिक उपयुक्त है । 








। 
॥ 
। 
क्र | 
है 
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चलकर, पारसी धर्म के नम से प्रसिद्ध हुआ । अहुरमक्दा' के रूप में आकाश के 
देवता वरुण-की उपासन। प्रचलित करके उसने एकेश्वर बाद की स्थापना का 
प्रयत्त किया। प्राचीन वैदिक ऋत को 'अ्ते' या “अष' नाम से सृष्टि के मूलतत्त्व 
के रूप में महत्वपूर्ण स्थान दिया और कुछ अमूत भावों के मानवीकरण को 
सृष्टि के निय।मक देवनाओं के रूप में प्रतिष्ठित करके अपने धर्म को एक उच्च 
नैतिक एवं आचारशास्त्रीय स्तर पर स्थापित किया । अवेस्ता में प्राचीनतम 
धर्म को 'मक्दायस्न' (सं० मज्दायज्ञ 5 अहुरमज्दा की उपासना करनेवाला धर्म) 
कहा गया हैं। यह स्वाभाविक ही है क्योंकि मज़्दां की उपासना ईरान में 
बहुत पहले से ही प्रचलित थी जरथुस्त्र के द्वारा परिष्कृत इस धर्म को द्योतित 
करने के लिए इसके पूर्व 'जरथुस्त्रिश' विशेषण प्रायः प्रयुक्त कियां गया है। 
'जरथुस्त्रिश मज्दायस्त' का अर्थ है जरस्थुस्त्र द्वारा शिक्षित मज्दां धर्म । 
इससे पता चलता है कि अवेस्ता के कर्ताओं की दृष्टि में धर्म के दो स्तर 
पर्याप्त स्पष्ट थे-।* 

:. ऐसी दशा में'यह- स्वाभाविक ही था कि मागियों के सारहीन कमंकाण्ड 
तथा आर्यो. के प्राचीन देवत[ओं का तिरस्कार होता । गाथाओं में देवों तथा 
उनकी मूर्ति के पूजकों को अधारमिक कहा गया है। एक स्थान पर (यश्त ४४।६) 
उसने कह। है कि उसे बएज पूजा के मूर्त तथा ऐन्द्रिय पदार्थों की उपासना से 
धर्म को शुद्ध करने का ईश्वऱी आदेश प्राप्त हुआ है | अहुर तथा अमेषस्पेन्ता के 
अतिरिक्त अग्नि ही एक ऐसा प्राचीन देवता है जिसकी उपासना 'अतर' नाम 
से जरथुस्त्र ने निर्धारित की । गाथाओं में मिश्र जैसे महत्त्वपूर्ण आय॑ देवता का. 
उल्लेख नहीं है, कालाज़्तर में जिसकी उपासना का एक स्वतन्‍्त्र संप्रदाय ही. 
बन गया । 


किन्तु धर्म का. मूल सामान्यत: जनता के हृदय में होता है। उसके धार्मिक 
विश्वास इतनी. शी प्रता से परिव्रातित.नहीं क़िये-जा सकते । ज़रथुस्त्र से पूर्ववर्ती 
काल. के धामिक विश्वास आंशिक रूप से. जनता में पनपते रहे ।-यद्यपि ज़रथस्त्र 
ने: उनको कोई महत्व नहीं दिया . किन्तु कालान्तर में. वे इतने सबल हो उठे कि 
पारसी. धर्म उन्नको. अपने. में अन्तुर्भूत करने के लिये बाध्य हो गया ।.अवेस्ता के 


'बश्त” भाग में जोःस्तोत्र संकलित है वे-अधिकांशत: उन्हीं प्राचीन आर्य देवताओं 


१, तु० की०---तारापुरवाला :-दि रिलीजन: आफ जरथुस्त्र, प्रथम 
अध्याय । 
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से सम्बन्धित हैं जिन्हें एक बार पारसी धर्म निर्वासित करने की पूर्ण चेष्टा में 
असफल होकर अपनाने के लिये बाध्य हो गया था? । यणश्तों में उपनिबद्ध 
स्तुतियों की .प्रकृति भी वैदिक सूक्तों से आश्चयंजनक समानता रखती है। 
वैदिक देवताओं के उल्लेख एवं उनकी स्तुति में पूर्णतः ऋग्वेद के तुल्य सुक्तों 
की प्राप्ति के कारण यश्त भाग अवेस्ता के अन्य भागों से इतने अधिक पृथ्क्‌ 
प्रतीत होते हैं कि यदि एक स्थान पर (यश्त ४२।२) जरथुस्त्र एवं अहुर का एक 
साथ उल्लेख नहीं होता तो ये पूर्णतः: ऋग्वेद के ही एक खण्ड के रूपान्तर 
प्रतीत होते और जरथुसत्र और उसकी क्रान्ति के विषय में उनमें कोई प्रमाण 
नहीं रह जाता* । इसलिये यश्तों में संकलित धामिक-विश्वास काल की दृष्टि 
से उन गाथाओं से भी अधिक प्राचीन हैं जो अपनी आर्ष भाषा के कारण 
अवेस्त। में सर्वाधिक प्राचीन समझी आती हैं । 

इस प्रकार अवेस्ता कई प्रकार के धामिक विचारों का विचित्र सम्मिश्रण 
है। विशेष रूप से पारसी धर्म के इन सिद्धान्तों में दो धाराएं स्पष्टतः पृथक्‌ 
पृथक प्रवाहित होती हुई दिखाई देती है। प्रथम धारा है प्राचीन आये धर्म के 
देवताओं तथा देवकथाओं की और दूसरी ज़रथुस्त्र तथा मागियों के आर्येतर 
धर्म की । यद्यपि प्रथम धारा में परवर्ती धामिक आन्दोलन के कारण कुछ 
परिवर्तन आ गया है किन्तु उसका मूल अस्पष्ट नहीं हुआ हैं। स्थान- 
स्थान पर अवेस्ता में कुछ ऐसे देवताओं का उल्लेख है जो केवल नामों की 
दृष्टि से ही तत्तत्‌ देवताओं के अनुरूप नहीं हैं अपितु जिनका स्वरूप एवं 
विशेषताएं भी अपने वैदिक प्रतिमानों से पर्याप्त समानता रखती हैं। 
पारसी धर्म का संक्षिप्त विवरण ४-- 


पारसी धर्म की संक्षिप्त रूप रेखा देना यहाँ पर अप्रासंगिक न होगा । 

इसके अनुसार संसार का सर्वोच्च स्व|मी अहुर हैं। उसे बुद्धिमान्‌ ( सक्दा + 

मेघस्‌, मेधा ) तथा शक्तिशाली कहा गया है । वही इस जगत्‌ के उद्भव तथा 
१. ई० बैनवेनिस्ट : पशियन रिलीजन, पृ० ३ । 

२. माउल्टन : ए० रि० ई० ७, पृष्ठ ४६८। 

३. देखिये, क्रिस्टयान बार्थोलोमे: आल्ट-ईरानिशस्‌ वर्ट रबुख्‌ ( प्राचीन- 
फ़ारसी-शब्दकोश ), बलिन १६०४ ( पुनर्मुद्रण १६६६), स्तंभ 
१६६२-६३ । इस शब्द की विभिन्न व्युत्पत्तियों के विवेचन के लिये 
स्टेन कोनोव का गंगानाथ का अभिननन्‍दन ग्रन्थ, पृ० २१७-२३ में 


प्रकाशित लेख भी द्रष्टव्य है । 
फार्म न॑ ०-४ 
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पालन को नियन्त्रित करता हैं। इस कार्य में सहायता देने के लिये उसके अधीन 
छ: “अमेश स्पेन्ता' ( - अमर पुण्यशाली ) हैं। इनके नाम क्रम से १. अतं या 
अष (ऋत, पवित्रता) २. बोहु मन : ( उत्तम मन, सद्विचार ) ३. रुशभ्र वइये 
( स्पृहणीय राज्य , ४. आरमइति ( सदाचार, भक्ति ) ५. हजवबंतात्‌ 
( पूर्ण आनन्द ) तथा ६. अमर्तात ( अमरता ) हैं। इस प्रकार ये छ: अमूर्ते 
भावों के मानवीकरण मात्र हैं, किन्तु अपने मूर्त रूप में ये संसार के एक-एक 
विभाग के स्वामी हैं और क्रमशः अग्नि, पालित पशु, धातु, प्रथ्वी, जल तथा 
व॒क्षों के ऊपर आधिपत्य रखते हैं' । इन्हीं की सहायता से अहुरमज़्दा विभिन्न 
कार्यों का संचालन किया करता है। 


अमेश स्पेन्ता के नीचे देवताओं की एक और श्रेणी है इन्हें यजत' कहा 
जाता है। यज़त का अर्थ है 'यज्ञ के योग्य' (वैदिक-यजनीय) । इस श्रेणी में 
बहुधा प्राचीन आय॑ देवता हैं जो बाद में अपनी महत्ता के कारण परवर्ती पारसी 
धर्म में उच्च स्थान पा गये । इनमे 'अतर' का नाम सर्वप्रथम उल्लेखनीय है । 
यह देवी अग्नि का मानवीकरण है। अग्नि की उपासना पारसी धर्म का एक 
महत्वपूर्ण अंग है । इसी प्रकार की एक अन्य देवी 'अनाहिता' है जो जलों की 
(वैदिक-आपस्‌) अधिष्ठात्री है। पृथ्वी की उवराशक्ति बढ़ाने में भी वह सहायक 
होती है । अवेस्ता के पंचम यश्त में उसे एक सुन्दर युवती के रूप में चित्रित 
किया गया है। पर इन सभी यजतों में सर्वोत्कृष्ट स्थान “मिश्र का है। जरथुस्त्र 
द्वारा उपेक्षित होते हुए भी सामान्य जनता में इसकी उपासना युद्ध में विजय 
प्रदान करने वाले, सत्य और अष के अनुगामी व्यक्तियों की रक्षा करने वाले, 
न्याय के पालक देवता के रूप में उसी मनोयोग से होती रही । अवेस्ता में 'रश्नु' 
( स्थाय ) तथा 'श्राओष' ( अनुशासन ) नामक दो यज़त इन कार्यों में इसके 
सहायक माने गये हैं । 


अहुर मज़्दा के ही वर्ग में 'फ्रवशी' भी आते हैं। इनका प्राचीन ईरानी 
धर्म में लगभग वही स्थान है जो हिन्दू धर्म में पितरों का। परवर्ती अवेस्ता में 
है इन्हें असंख्य, अमर, सूक्ष्म शरीरों के रूप में माना गया हैं। प्रत्येक व्यक्ति का - 
॥ एक-एक फ्रवशी होता है । मनुष्य के शारीरिक अवयव तथा उसकी मानसिक एवं 








॥ | 
द | 4 १, कारनाय : दि माइथॉलजी आफ आल रेसेज्‌ : भाग ६, ईरानियन 
माइथॉलजी ; पृ० २६० । 
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आध्यात्मिक विशेषताएँ ठीक उसी प्रकार की होती हैं जैसी उसके फ्रवशी की । 
मनुष्य के संपूर्ण व्यक्तित्व का यह सूक्ष्म एवं अमर प्रतिनिधि है। शरीर-नाश के 
पश्चात्‌ आगे के फल भोगने के लिए यही स्थित रहता हैं । 


_पारसी धर्म अपनी द्वैतात्मकता के लिये विशेष प्रसिद्ध हैं। जिस प्रकार 
अहुरमज़्दा प्रकृति की सम्पूर्ण अच्छाइयों का प्रतीक है उसी प्रकार उसका 
प्रतिहन्दी 'अंग्रामइन्यु' सम्पूर्ण बुराइयों का साकार प्रतिनिधि हैं । अहुर प्रकाश, 
सत्य, सत्कर्म तथा ज्ञान से थुक्त है, किन्तु अंग्रा-मइन्यु अच्धकार, छल, दुष्टता 
तथा अज्ञान से (यस्न ३०) । अहुर सदा प्रकाश में रहता है किन्तु अंग्रा अनन्त 
अन्धकार में । दोनों सदा परस्पर विरोधी कार्यो को करते हैं। संसार की सभी 
बुराइयों की रचना अंग्रा के द्वारा ही हुई है। अंधकार, कष्ट तथा पाप उसी ने 
उत्पन्न किये हैं। । अपने परिचर' दैत्यों के साथ वह सदा अहुरमज्दा से लड़ता 
रहता है और उसके मानने वालों को भ्रान्त करके पथश्रष्ट कर देता है। 
इसी लिये उसे 'द्र॒ज्‌' ('द्रोह', माया) भी कहा गया है । स्पेन्ता के विरोध में उन्हीं 
की भाँति उसके भी छः परिचर हैं. जिन्हें 'दएब कहा जाता है । इनके नाम 
क्रमशः १. अएश्मा (क्रोध, हिंसा) २. अकसनः (असद्‌ मन, बुरे विचार) 
३. बुश्यास्तां (आलस्य) ४. अपाओषा (अनावृष्टि) तथा ५. नसु (शव) हैं। 
इनके बुरे कार्थों में ६. यातु (भूत-प्रेत) तथा परिका (परी' अप्सरा) भी सहायक 
होते हैं । ै 


सत्‌ और असत्‌ तत्त्वों में यह संघर्ष निरन्तर चलता रहता है। मनुष्य भी 
इसमें सक्रिय भाग लेते हैं । यदि वे सत्कर्म करते हैं तथा मज़्दा को यज्ञ प्रदान 
करते हैं तो वे सत्‌ तत्त्व अहुर मज़्दा की सहायता करते हैं। यदि वे पाप कर्म करते 
हैं तो उससे असत्‌ तत्त्व अंग्रा मइन्यु बलवान्‌ होता है । अंग्रा की शक्ति घटाने का 
एक सरल उपाय उसकी सुष्टि को नष्ट करना है। कीड़े मकोड़े तथा चींटियाँ 
उसी की सुष्टि हैं। अतः इनका विनाश करके अपने पापों का प्रायश्चित 
किया जा सकता है और अहुर की शक्ति भी बढ़ाई जा सकती है। पारसियों 








१. तारापोरवाला: रिजीजन आफ ज्रथुस्त्र, प्रथम अध्याय । 
२. तु० की०-यश्त ३३:७७, फरगादं २१ 
'जो भी कुछ अहुर बनाता है उसे वह विक्रृत कर देता है । 
उसी ने व॒क्षों में विष, मनुष्यों में पाप, अग्नि में धूम तथा जीवन में 
मृत्यु की स्थापना की है । 
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का विश्वास है कि ज़रथुस्त्र के जन्म के ६००० वर्षों पश्चात्‌ अंग्रामइन्यु का 
विनाश हो जायगा । उसका पुत्र सओश्यन्त संसार को उसके दुष्प्रभाव से मुक्त 
करेगा । इस समय पिघली हुई धातु समस्त पृथ्वी पर बहेगी जिससे सभी प्राणियों 
के पापों का प्रायश्चित हो जायगा और एक छोटी सी प्रलय के उपरान्त संसार 
में अखंड शान्ति एवं सुख का संचार होगा । डाम्संटेटर का मत है कि अंग्रामइन्यु 
का विकास भारोपीय काल की 'वृष्ट्यवरोधक दैत्य” (बृत्न) की धारणा से हुआ 
है। वर्षा के देव इन्द्र तथा उसके अवरोधक दैत्य वृत्र के युद्ध का जो सजीव 
और सशक्त विवरण वैदिक मंत्रों में प्राप्त होता है वही अहुर और शअंग्रा के 
पारस्परिक युद्ध की भूमिका हे। पर ईरानी धर्म में उसका चित्रण जगत्‌ की 
सम्पूर्ण बुरी शक्तियों के मूर्तिमान्‌ प्रतीक के रूप में किया गया है और उसे अहुर 
का पूर्ण विपयंय माना गया है । 


ज़रथुस्त्र की ऐतिहासिकता 


अवेस्ता में स्थान-स्थान पर ज़रथुस्त्र और अहुर मज़्दा के संवाद के रूप में 
पारसी धर्म के सिद्धान्तों का वर्णन है । पारसी परम्परा तथा सभी प्राचीन ग्रीक 
लेखक एक मत से यह स्वीकार करते हैं कि पारसी धर्म की नींव ज़रथुस्त्र ने 
डाली । किन्तु अबेस्ता में वरणित उसके चरित्र की जो झाँकी हमें प्राप्त होती 
हैं उसमें काल्पनिक दन्‍त कथाओं तथा पौराणिकता का इतना अधिक समावेश 
है कि कभी-कभी यह सन्देह होने लगता है कि ज़रथुस्त्र देवत्व पर प्रतिष्ठिपित 
कोई वास्तविक पुरुष था अथवा कोई प्राचीन देबता जिसे कालान्तर में 
ऐतिहासिक व्यक्ति मान लिया गया । 


यद्यपि पारसी धर्म में व्याप्त नैतिक भावना, अमूर्त तत्वों की उपासना तथा 
सम्पूर्ण धर्म की एक विशिष्ट एकरूपता यह सूचित करती है कि यह प्राचीन 
वैदिक धर्म का स्वाभाविक विकास नहीं है और इसे अवश्य ही किसी व्यक्ति ने 
इस प्रकार का सुसंस्क्ृत रूप प्रदान किया है, किन्तु फिर भी डाम्संटेटर ने 
उपयुक्त दूसरी संभावना को ही सत्य के अधिक निकट माना है। उसका कथन 
है कि ज़रथुस्त्र का व्यक्तित्व इन्द्र की भाँति किसी प्राचीन भारोपीय वृष्टि देव 
का ही स्वाभाविक विकास है। पारसियों की धामिक दन्त कथाओं में जरथुस्त्र 
तथा उसके पुत्र 'सओश्यन्त' का एक महत्वपूर्ण स्थान है। अवेस्ता में ज़रथुस्त्र 
को प्राय: बेरेश्र सन तथा अपां नपात्‌ की भांति राक्षसों का वध करने वाला 


१. जेन्द अवेस्ता : भूमिका, ४, पृ० ७१। 


[ अवेस्ता और उसके वैदिक देवता :: ६६ 


वर्णित किया गया है और कहीं-कहीं तो उसे उनसे भी अधिक परातक्रमी . 
बताया गया है ( यश्त १९।३८ ) । राक्षमों की और वह अहुर के दिये हुए 
विशाल प्रस्तर खण्ड फेंकता हैं ( फरगादं १९।४ ) | ऋग्वेद में भी इन्द्र, मरुत्‌ 
तथा अग्नि को प्रस्तर-वृष्टि से दंत्यों का अपसारण करते हुए वणित किया गया 
है ( ऋ० २।३०।४ )। उसके जन्म पर नदियों में बाढ़ आ जाती है, प्रथ्वी 
सजला हो जाती है और वनस्पतियां फलने फूलने लगती हैं ( यश्त १३॥६३ ) । 
उसके जन्म के लिये स्वयं अहुर प्रयत्न करता है और एतदर्थ वह देवी अनाहिता 
के लिये एक यज्ञ भी करता है। जरथुस्त्र सदा अहुर के साथ रहता है और 
जब देत्य नरक से निकलकर उसको मारने के लिये आक्रमण करते हैं तो वह 
उनको अपने वज्र (ह्वरेनो) तथा “अहुनवइये' प्रार्थना के बल पर मार भगाता 
है। डाम्स्टेटर के अनुसार आकाश में विद्युत्‌ का गर्जन ही 'अहुनवइयं' का मूल 
रूप है। ऋग्वेद में इसकी वागम्भुणी (अम्भूणी -जल की, वाक्‌ - वाणी) के रूप 
में स्तुति की गई है। अतः: इन्द्र के समान वर्षा का कोई भी देवता जो विद्युद्‌ 
गर्जन रूपी वाणी से आकाश से उपदेश देते हुए कल्पित किया गया हो पौराणिक 
दन्‍त कथाओं में ज़रथुस्त्र का रूप धारण कर सकता है?। ज़रथुस्त्र के 
समान 'यिम! ( वैदिक-यम ) आदि देवताओं को भी धार्मिक नियमों के 
ज्ञाता तथा उपदेशक वाणित किया गया है किन्तु उन सबमें जरथुस्त्र का ही 
स्थान सर्वेश्रंष्ठ है। इस प्रकार स्पष्ट है कि ज़रथुस्त्र कोई ऐतिहासिक व्यक्ति 
न होकर यम आदि के समकक्ष कोई प्राचीन वृष्टि-देवता मात्र है जिसे बाद में 
पारसी धर्म के मूल प्रवर्तक के रूप में मान्यता प्राप्त हो गई । 


जरथुस्त्र की ऐतिहासिकता का इस प्रकार खण्डन करते हुए डाम्संटेटर ने 
गाथाओं की रचना के विषय में एक रोचक मत स्थापित किया है। उनका 
कथन है कि अवेस्ता के गाथा भाग का निर्माण सिकनदर के आक्रमण के 
पश्चात्‌ विभिन्न पारसी पुरोहितों द्वारा किया गया क्‍योंकि उसके आक्रमण से 
सारा प्राचीन धार्मिक साहित्य नष्ट हो गया था। उस समय से कई शताब्दी 
पूवे ही गाथिक भाषा मृत हो चुकी थी। अत: इस प्रकार की आप्ष भाषा में 
रचना करने का उनका उहं श्य यह था कि उनका धार्मिक साहित्य अत्यन्त 
प्राचीन जान पड़े । 


जरथुस्त्र के व्यक्तित्व को मान्यता न देने के कारण धा्िक क्रान्ति का 
कोई प्रश्न ही नहीं उठता । उसका मत है कि पारसी धर्म केवल प्राचीन आये 


है वही--१० छ्ष । 











७० :: बैंदिक देवता : उद्भव और विकास | 


| धर्म का ही स्वाभाविक विकसित रूप मात्र है; यह उसके शने: शनेः किन्तु सतत 
कै] होने वाले विकास की ही विदेशी परिणति है। उसमें कहीं भी प्राचीन काल से 
| चली आ रही धॉमिक रूढ़ियों के प्रति विरोध नहीं प्रदशित किया गया। 
है | अवेस्ता में कहीं भी नहीं प्रतीत होता कि कोई व्यक्ति किन्‍्हीं नये धामिक 
हे । विश्वासों को जनता के ऊपर थोपने की चेष्टा कर रहा है? । किसी भी प्राचीन 
है ॥]॥!] आये देवता का पारसी धर्म में तिरस्कार और बहिष्कार नहीं किया गया। 
द वरुण, अग्नि मित्र, विवस्वानू, सोम सभी तो पारसी धर्म में हैं। केवल इन्द्र 
(इन्द्र) तथा नासत्या' ( नाओडःहैथ्या ) के नाम का स्वरूप अवश्य कुछ बदल 
गया है। वेरेश्र रन (वृत्रहन्‌) देवता के रूप में इन्द्र पारसी धर्म में उसी उत्कृष्ट 
पद को भांगी है यद्यपि उसकां प्रसिद्ध नाम॑ 'इन्द्र' एक देत्य का नाम है। इन्द्र 
शब्द की व्युत्पति अनिश्चित है । हो सकता है कि बहुत प्राचीन काल में इस 
शब्द का कुछ ऐसा भाव रहा हो जो देव तथा दैत्य दोनों के लिये उपयुक्त हो 
सकता हो। कालान्‍्तर में उसका वृत्रन्न विशेषण ही विशेष प्रचलित हो गया 
और संभवत: अप्रयुक्त होने के कारण इन्द्र दैत्य-विशेष का वाची वनकर रह 
गया । तासत्या शब्द के विषय में भी वही हुआ होगा | यहाँ यह स्मणीय है कि 
इन देवताओं के स्वरूप में नहीं अपितु केवल तद्वाचक शब्दों के अर्थ में ही यह 
परिवर्तन हुआ है। एक बात और है इन्द्र और. नाओड हैथ्या अवेस्ता में केवल 
नाम भर हैं । अवेस्ता अथवा प्राचीन धामिक परम्परा में इनके स्वरूप के विषय 
में कुछ भी नहीं कहां गया । किसी धार्मिक विद्वेष के कारण यदि प्राचीन 
देवताओं का अपकर्ष करके बलात्‌ देत्य बनाया गया होता तो इनकों अवश्य 
शक्तिशाली एवं भयानक दैत्यों के रूप में प्रदर्शित किया जाता? । उपर्युक्त तथ्यों 
पर ध्यान देते हुए पारसी धर्म को वैदिक धर्म का ही परवर्ती विकास मानना 
उचित है । 


ज़रथुस्त्र की ऐतिहासिकता, गाथाओं की प्रामाणिकता तथा पारसी धर्म के 
विकास पर डाम्स्टेटर ने जो विचार प्रकट किये हैं उन पर यहाँ कुछ विचार 
करना आवश्यक है क्‍योंकि इन विचारों को इसी रूप में स्वीकार कर लेने पर 
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१. बही, पृष्ठ 5५१। 

२. यास्क (निरुक्त १०८) ने इन्द्र शब्द की १० प्रमुख व्युत्पत्तियाँ दी हैं 
द किन्तु इनमें से एक भी सन्तोषजनक नहीं हैं। द्रष्टव्य आगे 
कि अध्याय ५, इन्द्र । 

३. डाम्संटीटर ; जेन्द अबेस्ता : ४, पृ० 5८०-८१। 
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| अवेस्ता और उसके वैदिक देवता :: ७१ 


पिछले तथा अगले दोनों प्रृष्ठों में स्थापित की हुई हमारी धारणाओं पर पर्याप्त 
प्रभाव पड़ेगा । 

ज़रथुस्त्र के व्यक्तित्व के सम्बन्ध में डाम्स्टेटर का ओ विचार है उससे 
प्रतीत होता है कि उसने गाथाओं में वर्णित ज़रथुस्त्र के चरित्र पर विचार करने 
का यत्न नहीं किया । यद्यपि यह ठीक है कि परवर्ती अवेस्ता में जरथुस्त्र के 
व्यक्तित्व से अनेक प्रकार की कथाएँ सम्बद्ध कर दी गई हैं किन्तु गाथाओं में उसके 
जीवन से सम्बन्धित जितनी घटनाएँ दी गई हैं उनमें अत्यधिक वास्तविकता 
तथा सजीवता है। गाथाओं तथा परवर्ती अवेस्ता के ज़रथुस्त्र के चरित्र में 
आकाश पाताल का अन्तर है? । जिस प्रकार बौद्ध धर्म में बुद्ध से सम्बन्धित 
अनेक काल्पनिक घटनाएँ उनके जीवन से सम्बद्ध किये जानें पर भी बुद्ध की 
ऐतिहासिकता में कोई व्याघात नहीं पड़ता उसी प्रकार जरथुस्त्र के विषय में भी 
है। गाथाओं के जरथुस्त्र के व्यक्तित्व में तनिक भी अस्वाभाविकता नहीं है । 
कुछ घटनाएँ तो इतनी तुच्छ है कि यदि उनको सत्य न माना जाय तो यह 
बताना कठिन हो ज़ायगा कि जरथुस्त्र के कल्पनाप्रसूत चरित में इनका 
समावेश क्‍यों किया गया। घटनाएँ प्राकृतिक तथा मानवीय हैं। उनकी 
प्रतीकात्मक व्याख्या नहीं हो सकती । और इन घटनाओं के निकाल देने पर 
बहुत सीं गाथाओं की सनन्‍्तोषजनक व्याख्या करना कठिन हो जायेगा। 
उदाहरणार्थ गाथाओं में एक स्थान पर* कहा गया है कि एक बार 'दएव यस्न' 
( प्राचीन ईरानी धर्म ) को मानने वाले एक सामन्‍्त के भृत्य ने शिशिर 
ऋतु की रात्रि में अतिथि के रूप में आये हुए ज़रथुस्त्र को अपने घर में ठहरने 
तक का स्थान नहीं दिया और वह तथा उसके घोड़े रात भर बाहर ही शीत से 
काँपते रहे । वस्तुत: गाथाओं का ज़रथुस्त्र इसी संसार का एक साहसी व्यक्ति 
हैं जो अनेक बाधाओं के बीच में एक नवीन धामिक विचारधारा की स्थापना 
करता हुआ प्रतीत होता है? । मनोवैज्ञानिक दृष्टि से सभी कुछ इतना यथार्थ 
और उपयुक्त है और एक धार्मिक आन्दोलन का सूत्रपात एवं शैशव उसमें इतनी 
स्वाभाविकता के साथ प्रतिबिम्बित है कि एक क्षण के लिये भी यह सोचना 
कठिन है कि यह सब उन परवर्ती पुरोहितों का फंलाया हुआ जंजाल हैं जिनमें 
ऐतिहासिक भावना का प्रायः अभाव पाया जाता है ।४ 





१. गैल्डनर : ए० ब्रि०, भाग १८, पृ० १०४० । 

२. यस्न ५१।१२। 

३. तु० की०--माउल्टन : भर्लो जोरेस्ट्रियनिज्ष्म, पृ० १६। 
४. गैल्डनर : ए० ब्वि०। भाग २३, पृ० १०४०, जोरेस्टर! । 
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प्राचीन ईरान में बहुधा किसी विशेष पशु के आधार पर नाम रखने की 
प्रथा थी । ज़रथुस्त्र के नाम के आगे “उस्त्र' (उष्ट्र अर्थात्‌ ऊेट,) आया है उसके 
एवसुर का नाम फ्रशउश्त्र' है। उसके माता पिता का नाम क्रमशः दुग्रदोग 
(दुग्ध गौ:, दुग्धगुः, जिसने गायें दुह लीं हैं) तथा पौरुशस्प (प्रारुषाश्व-जिसके 
घोड़े भूरे हैं) ओर भाई का जमस्प। सभी नाम ग्रामीण हैं और जर्थुस्त्र 
के गाँव में जन्म लेने की बात को पुष्ट करते हैं? । 


गाथाओं की प्रामाणिकता -- 


अब गाथाओं की अर्वाचीनता पर भी विचार करना है। डारस्टेटर का मत 
है कि गाथा, यश्त तथा परवर्ती अवेस्ता की रचना एक ही साथ प्रथम शताब्दी 
में हुई है। पहले कहा जा चुका है कि गाथाओं की भाषा अवेस्ता में सर्वाधिक 
प्राचीन हैं और केवल थोड़े से परिवर्तनों से ही वैदिक संस्कृत में बदली जा 
सकती है । यदि इसकी रचना प्रारंभिक सासानी काल में मानी जाय तो पहली 
समस्या तो यह खड़ी होती है कि पुरोहितों ने एक मृतभाषा में इतनी कुशलता 
पूर्वक रचना कैसे की । किसी भी ऐसी भाषा में रचना करने के लिये जो बोली 
नहीं जाती प्राचीन व्याकरण के सृक्ष्मातिसूक्ष्म नियमों की व्याख्या करने वाले 
सन्दर्भ ग्रन्थों तथा साथ ही उस प्राचीन भाषा में रचे गये पर्याप्त साहित्य का 
होना आवश्यक है किन्तु यह सब उन पुजारियों के पास कहाँ था? अवेस्ता से 
प्राचीन किसी भी साहित्य का उल्लेख तक प्राप्त नहीं होता । वैदिक व्याकरण के 
नियमों की गाथा के व्याकरण से तुलना करने पर वह पूर्णतः खरीं उतरती है । 
छन्द की दृष्टि से भी वह वेदिक छन्दों के अत्यन्त समीप है। ये सब तथ्य उसकी 
कृत्रिम रचना का खण्डन करते हैं। एक बात और है--यश्तों की भाषा गाथा 
और परवर्ती अवेस्ता के बीच की है। अतः मानना होगा कि पारसी पुरोहितों 
ने दो प्रकार की मृत भाषाओं में पृथक-प्रथक पारसी धर्म के सिद्धान्तों का वर्णन 
करते हुए अपनी धर्म पुस्तक की रचना की होगी | इस संभावना का कोई उह्ं श्य 
नहीं जान पड़ता । 

पारसी धर्म पर एक सामान्‍य दृष्टि डालने से ही विदित हो जाता है कि यह 
धर्म केवल पूर्ववर्ती आयंधर्म का ही स्वाभाविक विकास नहीं है। गाथाओं 


में वणित ज़रथुस्त्र का धर्म वेदिक धर्म से किचिन्मात्र भी समानता 
नहीं रखता । ज़रथुस्त्र के उस कथन को ध्यान में रखते हुए इसकी और भी 


१९०- ७ की० माउल्टन : अ० जो० पृ० ८१-८२ । 
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सम्भावना नहीं प्रतीत होती जिसमें उसने कहा है कि मुझे प्राचीन 'दएवं यस्न 
( --देवयज्ञ) को संशोधित करके ऐन्द्रिय धरातल से अमूर्त आध्यात्मिक घरातल 
पर स्थापित करने का ईश्वरीय आदेश प्राप्त हुआ है (यस्न ४४६) । किसी भी 
प्राचीन आये देवता का गाथाओं में उल्लेख तक नहीं है। यहाँ तक कि मिश्र 
का भी नहीं, जो परवर्ती पारसी धमं में एक प्रमुख यज़त के रूप में अत्यधिक 
महत्वपूर्ण स्थान रखता है । वस्तुतः प्राचीन आये धर्म मागियों के विचित्र धामिक 
विचारों से मिलकर इतना विकृत हो गया था और उसमें कमंकाण्ड तथा 
ऐल्द्रजालिक कृतियों की इतनी भरमार हो गई थी कि उसे अमूर्त धरातल पर 
ले जाना ही उपयुक्त था और वही ज़रथुस्त्र ने किया । 
'असुर' ओर 'देव” शब्दों के ईरान में पृथक भाव-- 

यहाँ एक मनोरंजक तथ्य ध्यान देने योग्य है। अवेस्ता में राक्षसों के 
लिये बएव' शब्द प्रयुक्त हुआ है। यह शब्द वेदिक देव” ही है। इस प्रकार यह 
शब्द इन दो देशों में बिलकुल विपरीत अर्थ रखता है। इसी प्रकार पारसी 
धर्म के सर्वोच्च देवता की संज्ञा अहुर (मज़्दा) है। यह संस्कृत असुर' शब्द का 
ही ईरानी रूप है क्योंकि संस्कृत के ऊष्म स्‌ के स्थान पर फारसी में सदा ह, 
वर्ण प्राप्त होता है। यद्यपि ऋग्वेद में यह शब्द प्राणवान्‌ या शक्तिशाली के अर्थ 
में वरुण के विशेषण के रूप में प्रयुक्त हुआ है किन्तु परवर्ती संस्कृत भाषा में 
असुर शब्द निरपवाद रूप से राक्षसों का वाची है और 'सुर' शब्द का विपर्यय 
है। जिस शब्द का भारत में 'देवता' अर्थ हो उसका ईरान में “राक्षस” और 
जो शब्द भारत में राक्षसों का बोध करता हो वही ईरानी धर्न में सर्वोत्क्िष्ट 
देवता का बोध करे, यह आश्चर्य की बात है। इस विचित्र अर्थ परिवतेन 
के अनेक कारण उपस्थित किये गये हैं । 


सर्व प्रथम ब्रैड़के ने यह सुझाया कि इस अथ परिवर्तन का कारण भारतीय 
हर ईरानियों का. परस्पर वैमनस्य है। वैदिक काल के पूर्व भारतीय आये भी 
ईरान में ही रहते ये । किसी धामिक विरोध के कारण आये जाति दो दलों में 
बंट गई थी । एक दल असुर' ( शक्तिशाली, असु - प्राण, शक्ति ) नाम से 
देवताओं की उपासना करता था और दूसरा 'देव' (तेजस्वी, दिव्‌ 5 चमकना ) 
नाम से । प्रथम दल अधिक शक्तिशाली था अत: उसने देवपूजकों को या तो 
बलात्‌ भारत की ओर भगा दिया अथवा वह स्वयं उस प्रदेश को छोड़कर पूर्व 
की ओर बढ़ गया। यह भी हो सकता है कि यह द्वेष उस समय उत्पन्न 
. हुआ हो जब दोनों दल स्थायी रूप से ईरान तया भारत में बस गये हों। 
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जो हो, परस्पर तीव्र घृणा की भावना ने एक दूसरे के देवताओं को राक्षसों का 
रूप दे दिया) । 





ब्रेड़के का यह्‌ मत ठीक तथ्यों पर आधारित नहीं है । स्पष्ट है कि असुर 
है शब्द के अर्थ में परिवर्तन सर्वथा भारत में हुआ है । प्राचीनतम वैदिक काल में 
है । | देव तथा असुर दोनों ही अच्छे भाव में प्रयुक्त होते थे। जैसा कि पहले ही 
कक कहा जा चुका है, ऋग्वेद में असुर शब्द कई स्थानों पर सर्वोच्च देवताओं के 
द विशेषण के रूप में प्रयुक्त हुआ प्राप्त होता है। अतः इसके अर्थ परिवर्तन का 
| ईरान से कोई सम्बन्ध नहीं प्रतीत होता । 


डाम्संटीटर का मत है कि बहुत प्राचीन आयंकाल में देवत्व के सूचक तीन 
शब्द थे--देव ( दिव्‌-प्रकाशमान ), ण्जत ( यज्ञ के भागी ) तथा असुर ( प्रभु 
या शक्तिशाली ) इनमें से असुर शब्द सर्वाधिक शक्तिमान्‌ देवताओं के लिये 
प्रयुक्त होता था। ईरान में इस शब्द का कुछ और उत्कर्ष हुआ और वह एक 
प्रकार से ईश्वर ( अहुरमज़्दा ) को सूचित करने लगा और यजत शब्द सामान्य 
देवताओं का बाची हो गया । इस प्रकार 'देव” शब्द का कोई उपयोग नहीं रहा । 


मी जी न 3 न की 


फ्रज्ाका:5::77०००६०....८ 
(4/48/0#--३५४.५४४ है. 


इधर प्राचीन वैदिक काल में कुछ देवता क्रोंधी तथा कष्टदायक माने जाते 
थे और इनके क्रोध से त्राण पाने के लिये अन्य शक्तिशाली देवताओं की प्रार्थना 
की जाती थी ( देखिये, ऋ० वे० ६।६२॥८, ५/५२।१, 5१६।६ यश्त १०।३४ 
यस्न ६।६०) । अतः धीरे-धीरे ईरान में -इस अप्रयुक्त देव शब्द ने बुरा भाव ग्रहण 
करना प्रारंभ. किया और जब पारसी धर्म की द्वैतात्मकता अत्यधिक स्पष्ट हो गई 
तथा अच्छी और बुरी शक्तियों की - स्वतन्त्र सत्ता स्थापित हो गई तो इस शब्द 
ने पूर्ण रूप से राक्षस” भाव को ग्रहण कर लिया । अर्थ के अपकषं में एक 
महत्वपूर्ण कारण सम्भवतः यह भी. था कि प्राचीन ईरानी भाषा में देत्य अथवा 
राक्षस भाव को सूचित करनेवाला कोई भी शब्द. नहीं था। देव शब्द की 
व्युत्पत्ति और उससे प्राप्त अर्थ ( प्रकाशमान, तेजस्वी ) भी . इस. शब्द के 
अर्थापकर्ष को यहीं बचा सके क्योंकि ईरानी भाषा में दिव्‌ धातु ही लुप्त हो गई . 
और इस प्रकार मूल अर्थ के लुप्त हो जाने पर 'देव” शब्द किसी भी अर्थ को 
ग्रहण करने में समर्थ हो गया? । । 
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वस्तुतः परवर्ती ईरानी काल में देव शब्द के बुरे अर्थ में प्रयुक्त होने का कारण 
ज्रथ॒ुस्त्र की धार्मिक क्रान्ति ही है। उसने विभिन्‍न प्राकृतिक शक्तियों के 
मानवीकृत-रूप देवों की उपासना को तिरस्कृत करके अमूर्त नैतिक तत्वों को 
उपासना पर बल दिया था। अमूर्त तत्वों को देवताओं के स्थान पर प्रस्थापित 
करने का उद्देश्य यही था कि उपासना आडम्बरहीन और कमंकाण्ड की जटिल 
प्रक्रिया से रहित हो। पर फिर भी गाथाओं में 'दएव' शब्द का अर्थ राक्षस 
नहीं है? । जरथुस्त्र नें इस शब्द का प्रयोग सामान्य लोक-विश्वास के देवताओं 
को सूचित करने के लिये ही किया है। प्राचीन आये धर्म के इन 'दएवों 
( देवताओं ) की उपासना को जरथुस्त्र ने अनावश्यक एवं व्यर्थ मानते हुए 
उसका अनौचित्य प्रदर्शित किया है। उनके उपासकों को उसने नास्तिक तथा 
अधामिक कहा है । इस प्रकार अपने मूल उत्तम भाव को छोड़कर भी 'दएव' 
शब्द ने गाथाओं में उस निक्ृष्ट भाव को ग्रहण नहीं किया है जिसका वह बाद में 
प्रतीक बन गया। पर दएवों के इस विरोध के कारण धीरे-धीरे इस शब्द का 
अर्थ अपकृष्ट होता गया और अस्त में वही अर्थ हो गया जो संस्कृत में 
'राक्षस' का है। 


असुर शब्द के अर्थे-परिवर्तेन का इतिहास भारत में खोजना पड़ेगा । 
ऋग्वेद में केवल चार स्थानों पर ( ८।८५५॥६, १०१ ५७।४,  १०।५३।४, 
१०।१५१।३) यह शब्द बहुबचन में राक्षसों के लिये प्रयुक्त हुआ है । इनमें से 
भी तीन दशममण्डल में हैं जो काल की दृष्टि से सर्वाधिक परवर्ती है। तीन 
बार यह एक दैत्य के लिए व्यक्तिवाचक संज्ञा के रूप में भी प्रयुक्त हुआ हैं। 
(ऋ० वे २।३०।४, १०।१३५।३, ७। ६९।५) । शेष सभी स्थानों पर यह आकाश- 
: स्थानीय उच्च देवताओं (विशेषत: वरुण तथा इन्द्र) के विशेषण के रूप में 
प्रयुक्त हुआ है । अथवेवेद तथा परवर्ती ब्राह्मण ग्रन्थों में यह कहीं भी देवताओं 
से सम्बन्धित नहीं है। इससे प्रतीत होता है कि इस शब्द का भाव किसी 
ऐसी विशेषता से सम्बन्धित हैं जो देवताओं तथा राक्षसों में उभयनिष्ठ है। 
वस्तुतः इन्द्र, वरुण या मित्रावरुणौ के सम्बन्ध में यह वहीं प्रयुक्त हुआ है जहाँ 
उनकी रहस्यमय गूढ़ शक्ति अथवा माया (तु० की०, इन्द्रों सायाभिः पुरुरूष 
ईयते) विवक्षित है? । किन्तु माया शब्द कहीं कहीं बुरे अर्थ में भी प्रयुक्त हुआ 





१. तु० की० माउल्टत : अल रिलीजस पोंएट्री आफ पशिया, पृ० ५५। 
२. तु० की० गैल्डनर, ए० ब्रि०, भाग २२३, 'जोरेस्टर! पृ० &८६-८८ । 
३. बैदिक साइथॉलजी : १० १५६ । 
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है। ऐसे स्थानों पर इसका भाव 'छल-छट्म से पूर्ण कौशल' रहा है। स्पष्ट है 
कि इस भाव में यह असुरों से पूर्णतः सम्बन्धित है' । महाभारत में मय दानव 
का उल्लेख है जों अत्यधिक मायावी होने पर भी कुशल शिल्पी था। नम्रुच्ि 
ओर शंबर भी हिन्दू देवकथाओं में अपनी 'माया' के लिये विख्यात हैं। “असुर' 
का अर्थ वैदिक ऋषियों के लिये संभवत: “रहस्यमय गढ़शक्ति से युक्त' था 
ओर इस प्रकार यह देव तथा राक्षस दोनों के लिये प्रयुक्त हो सकता था। 
ऋग्वेद १०।१२४ में असुर शब्द इन दोनों अर्थों में एक साथ प्रयुक्त हुआ है-- 


शंसामि पित्रे असुराय शेवमयज्ञियाद्यज्ञियं भागमेमि (३) 
निर्माया उ त्ये असुरा अभूवन्‌ त्वं च मा वरुणकामयासे (५) 


ऋग्वैदिक काल के पश्चात्‌ इसका मूल अर्थ लुप्त होने लगा और यह 
राक्षसों का विशेषण बनकर धीरे-धीरे उनकी संज्ञा बन गया । दो कारणों ने 
इसमें और अधिक योग दिया । प्रथम तो यह कि वेदिक साहित्य में राक्षसों के 
लिए एक सामान्य शब्द का प्राय: अभाव था । और दूसरे असुर शब्द के आदि 
में निषेधात्मक अ' लगा होने से इसे 'सुर' शब्द का विलोम समझ लिया गया। 
लोक-व्युत्पत्ति के द्वारा सुर शब्द को स्वर ( प्रकाश, स्वर्ग ) से सम्बन्धित करके 
इसका अर्थ 'देव' कर लिया गया और इस तथ्य की बिलकुल उपेक्षा कर दी 
गई कि असुर शब्द का उद्गम 'असु' शब्द से हुआ है। ब्राह्मण ग्रन्थों में सुर 
शब्द देवताओं के अर्थ में प्रयुक्त नहीं है किन्तु उपनिषदों मैं आते ही उसका 
देव अर्थ में प्रयोग होने लगता है । 


असुर तथा देव शब्दों के उद्भव पर कुछ प्रकाश डालते हुएं जेम्स माउल्टन 
ने इन दोनों शब्दों के मूल अर्थ की तकक॑ पूर्ण व्याख्या करने की चेष्टा की है । 
उसके अनुसार प्राचीनतम वैदिक (अर्थात्‌ 'भारतईरानी') काल में देव तथा 
असुर शब्द मूलतः दो प्रकार के उपास्य तत्त्वों से सम्बन्ध थे | प्रकृति के विभिन्न 


तत्त्वों के मानवीकरण से उद्भूत विभिन्न उपास्यों की श्रेणी 'देव” नाम से 


१. वद्दी ; १० १५६; तु० की० --ओलल्‍्डेनबर्ग : डो रिलोगियोन डेस वेद, 
पृ७ १६४, टिप्पणी २। | 
बेदिकमाइथॉलजी--- १ ५६-५७ 

कीथ : इंडियन माइथॉलजी : प्रथम भाग, ८४-८५ । 

ए० रि० ई०, सप्तम भाग, पृ० ४१८ 'ईरानियन्स'--जेम्स होप 
माउल्टन । 
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अभिव्यक्त की जाती थी और असुर शब्द का मूल अर्थ बोर” अथवा साहसो 
पुरुष था। यह शब्द मृतात्माओं अथवा पितरों की पूजा से सम्बद्ध था। असु 
शब्द प्राण का वाची है। अतः प्रतीत होता है कि इस शब्द से व्यक्त उपास्य 
शक्तियों की मूल धारणा प्रेतात्माओं से किसी न किसी रूप में सम्बद्ध 
थी। श्रादर ने इस शब्द को भारोपीय काल का मानते हुए प्राचीन ट्यूटानिक 
भाषा के एस्सेस (प्राण) से इसकी एकरूपता प्रतिपादित की है” । माउल्टन का 
यह भी अनुमान है कि सम्भवतः सामान्य जनता इन्हीं प्राकृतिक शक्तियों की 
मूर्त रूप में उपासना करती थी क्योंकि अमूत्ते एवं अव्यक्त उपास्थों को समझना 
उसके लिये कुछ कठिन था। इसके विपरीत उच्च श्रेणी के व्यक्ति असुर पूजा 
में अधिक रुचि लेते रहे होंगे, क्योंकि उनमें वीर-पूजा की प्रवृत्ति स्वभावत: 
अधिक मात्रा में होती है और उनके उपास्य ये असुर प्राचीन वीरों के 'पितरों 
से ही सम्बन्धित थे । लगभग १५वीं शती ई० पू० में पूर्वी ईरान के कुछ शिष्ट 
वगों में से ही एक 'असुर' की (उस समय तक स्‌ का ह, में परिवततंन नहीं हुआ 
था) उपासना बहुत प्रबल हो उठी । उसे उपास्थ शक्तियों में सर्वोच्च स्थान 
दिया गया और उसके लिए '“मज़्दा' (शक्तिशाली, बुद्धिमान्‌, महान्‌) विशेषण 
प्रयुक्त किया गया । उसके साथ कुछ विशेष देवता (907व८४०९७९ )भी 
सम्बन्धित ये जो परवर्ती काल में उसके अनुचर (अमेश-स्पेल्ता) के रूप में पारसी 
धर्म में अत्यन्त प्रसिद्ध हो गये । 


माउल्टन की उपर्युक्त परिकल्पना पूर्णतः निराधार है। अहुर मज़्दा के 
मूलरूप पर आगे विचार किया जायेगा । यहाँ केवल इतना ही कहना है कि 
प्राचीनतम वैदिक ('भारत-ईरानी') काल में देवों की उपासना निम्न वर्ग की 
सामान्य जनता करती थी और असुरों की शिष्टवर्ग--यह अनुमान पूर्णतः 
काल्पनिक है। ईरानी धार्मिक साहित्य से प्राचीनतर वैदिक साहित्य में 
ऐसी स्थिति के कोई संकेत नहीं हैं । यहाँ देवों की उपासना ही 
सर्वोपरि एवं सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण है। कहीं भी ऐसा नहीं प्रतीत होता कि एक 
विशेष प्रकार के उपास्य वर्ग को असुर नाम से अभिहित किया जाता रहा हो । 
असुर केवल कुछ अक्तिशाली दानी एवं उदा रचेता देवताओं का विशेषण मात्र 
है? । यदि यह शब्द पितरों से ही सम्बन्धित होता तो यम या अयंमा जैसे 
देवताओं के साथ इसे अवश्य प्राप्त होना चाहिये था क्योंकि ये ही दो देवता 
ब्रैदिक देवमण्डल में पितरों से विशेष रूप से संबद्ध हैं। किन्तु ऐसा नहीं है । 





१, ए० रि० ई०, द्वितीय भाग; १० १५ “आयंन रिलीजन--श्रादर । 
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परवर्ती वैदिक साहित्य में असुर शब्द जिस वर्ग विशेष का बोंधक है वे उपास्य 
शक्तियाँ नहीं हैं अपितु लोक विश्वास के भयंकर एवं क्र राक्षस हैं. और 
संसार की समस्त बुरी शक्तियों के प्रतीक हैं। यदि देव तथा असुर दोनों को 
ही उपास्य तत्त्व माना जाय तो यह बताना अत्यन्त कठिन हो जायगा कि 
असुर शब्द का भारत में इतना निक्ृष्ट अर्थ क्‍यों हुआ विशेषत: जब पितर 
पूजा भारत में ईरान से अधिक प्रचलित एवं कहीं अधिक विकसित रही है। 


यह तक॑ी कि अमूर्त होने के कारण पिंतरों की उपासना जनता की समझ से 
बाहर थी अत: वह प्राकृतिक शक्तियों की मानवीकृत रूप में उपासना करती 
थी और भी अधिक निर्बल एवं निराधार है। प्रकृति के दृश्यों के पीछे किसी 
अतिमानवीय शक्ति की निभालना करके उसको देवत्व प्रदान करना, प्राचीन 
वीरों अथवा उनकी प्रेतात्माओं की पूजा की तुलना में प्रबलंतर उद्भावना 
शक्ति एवं प्रखरतर कल्पना की अपेक्षा रखता है। द्विंतीय निश्चित रूप से 
अधिक स्थूल है। पितर-पूजा सामान्य जनता के ही अधिक समीप है। 
प्रेतात्माओं को वे अतिप्राकृतिक शक्तियों से युक्त समझते हैं जिसका उपयोग 
उनके विचार से वे प्राय: अनिष्ट कार्यों में ही करती हैं। यही भय उनकी 
पूजा का कारण होता है । यही कारण है कि. यह अल्प सभ्य एवं असंस्क्ृत समाज 
में अधिक पाई जाती है। यज्ञ एवं जटिल कमंकाण्ड से युक्त आकाशीय देवताओं 
की पूजा निश्चित रूप से अपेक्षाकृत अधिक शिष्ट वर्ग की वस्तु है । 


यद्यपि भारोपीय काल से ही आर्यों में पितरों की उपासना पाई जाती है 
किन्तु देवताओं और पितरों की पूजा की दो धाराएँ प्ृथक-पृथक ही चलती 
रही हैं। पितरों का आह्वान केवल कुछ विशेष कालों में ही किया जाता था । 
उन्हें वे वस्तुएँ नहीं दी जाती थीं जिन्हें देवताओं को समर्पित करते थे । पूजा के 
पश्चात्‌ उनका विसर्जन भी अवश्य किया जाता था जिससे वे वहीं रहकर कुछ 
अनिष्ट न करें । अतः पितर पूजा कभी भी अहुमज़्दा जैसे सर्वज्ञ एवं सर्वंशक्तिमान्‌ 
देवता को जन्म नहीं दे सकती । 


प्रग-वदिक तथाकथित 'भारत-ईरानी काल' की स्थापना का खण्डन 


ऊपर जिन तथ्यों का प्रतिपादन किया गया है उनसे स्पष्ट है कि जिस 
“भारत ईरानी काल' की कल्पना पाश्चात्य विद्वानों द्वारा की गई है वह सर्वथा 
असंगत है। इन विद्वानों की कल्पना का आधार यह है कि आये भारत में 
प्रवेश करने से पूर्व ईरान में कुछ सभय तक रहे और तब उनका एक दल 
भारत की ओर बढ़ आया। कालान्तर में भारत में वैदिक धर्म एवं संस्कृति 
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का उदय हुआ। ईरान के आय॑ तत्त्वों का स्वतन्त्र विकास हुआ जिनका प्रति- 
बिम्ब अवेस्ता में प्राप्त होता है ।- अवेस्ता तथा वेदों में समान आय तत्त्वों के 
विषय में यह निष्कर्ष निकाला जा सकता है कि ये तत्त्व रूप से उस 
समय के हैं जब ईरानी एवं भारतीय एक अविभाजित जाति के खझूप में थे 
और अपने समान पूर्वजों के दाय के रूप में ये तत्त्व दोनों वर्गों को समान 
रूप से प्राप्त हुए हैं। भारतीय एवं ईरानी आर्यों के इन समान पूव॑जों को 
ही 'भारत-ईरानी” ( इंडो-ईरानियन ) जाति कहा जाता है और जिस समय 
इनका अस्तित्व था उस काल को “भारत-ईरानी काल' ( इंडो-ईरानियन 
पीरियड )। 


जो देवता वैदिक साहित्य तथा अवेस्ता में उभयनिष्ठ हैं वे अवश्य ही 
वैदिक काल से भी प्राचीन 'भारत-ईरानी काल' के हैं, ऐसा उनका विश्वास 
है । किन्तु हमने यह सिद्ध करने की चेष्टा की है कि ईरान में जितने भी आये 
तत्व पाये जाते हैं उन सबका कारण भारत से ही गई हुई आये जाति की 
शाखाएँ हैं । आरयों के इन्हीं दलों ने ईरान में जाकर वैदिक धर्म एवं संस्कृति की 
स्थापना की जिसका वहाँ के आदिवासी मारगियों के आचार विचारों से मिलकर 
संकर हुआ और जिसका स्वरूप कालास्तः में जरथुस्त्र के धामिक आन्दोलन 
से और अधिक परिवर्तित हुआ। वर्तमान अवेस्ता में उस वैदिक संस्कृति की 
केवल एक झलक मात्र अवशिष्ट है । 


प्रस्तुत अध्याय में अवेस्ता के इन्हीं वैदिक देवताओं के स्वरूप पर प्रकाश 
डाला जायेगा । यद्यपि वतेमान अवेस्ता में प्राप्त इनका स्वरूप खण्डित एवं 
अपूर्ण है और इस लिये हम इस ईरानी शाखा के मूल धामिक विचारों तक 
पहुँचने में सफल नहीं हो सकते, किल्तु फिर भी यत्र तत्र प्राप्त कुछ उल्लेखों 
की वैदिक धर्म के साथ तुलना करके उन देवताओं के धूमिल चित्र अवश्य 
प्रस्तुत किये जा सकते हैं । विदेश जाकर इन देवताओं में जो जो परिवर्तन हुए 
उनके परिज्ञान के लिये स्थान-स्थान पर वैदिक देवताओं से इनकी तुलना 
आवश्यक तथा उचित होगी । अवेस्ता के इन देवताओं के ये चित्र किस समय के 
हैं यह कहना बहुत कठिन है पर इतना अवश्य है कि ये आर्थों के उपास्यों से 
संबन्धित अत्यन्त प्राचीन वेंदिक धघारणाओं-के ही प्रतीक हैं । ऋग्वेद का उद्भव 
१३वीं शती ई० पू० में मानने वाले पाश्चात्य विद्वानों का अनुगमन करते हुए 
यह सोचना कि ये ऋग्वेद से एक दो शताब्दी पूर्व के धार्मिक विचारों का 
प्रतिनिधित्व करते हैं--एक प्रबल संभावना पर आवरण डालना होगा । 
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ईरानी देवों का परिचय 
(१) अहुर मज्दा (असुर सेघा) 


अहुर ईरानी देव-मण्डल का अधिपति है। मज़्दा ( बुद्धिमानूं, बलशाली 
अथवा महान्‌ ) शब्द अधिकतर विशेषण के रूप में प्राय: इस शब्द से जुड़ा 
प्राप्त होत। है। यह नाम मध्य फारसी में ओहमज्व, न० फा० में हुरमज्द तथा 
ग्रीक ऐतिहासिक ग्रन्थों में होरोमस्देस्‌ के रूप में प्राप्त होता है। अहुर शब्द का 
वैदिक रूप 'असुर' है। यह शब्द शक्तिशाली एवं प्राणवान्‌ अर्थ में वरुण, एवं 
कहीं कहीं इन्द्र आदि प्रमुख देवताओं के लिये ऋग्वेद में प्रयुक्त हुआ है । 





ईरान एवं उसके समीपवर्ती देशों में इस शब्द का इतिहास बहुत प्राचीन 
है। ७१५ ई० पूृ० में मीडिया में एक ब्यक्तिवाचक नाम के रूप में 'मज़्दक' 
शब्द प्राप्त होता है। इस शब्द के आधार पर गैल्डनर” का मत था कि ८वीं 
शती ई० पू० में ही मीडिया में ज़रथुस्त्र का नवीन धर्म पर्याप्त प्रचलित हो चुका 
था। किन्तु जैक्सन एवं माउल्टन का विचार है कि यह आवश्यक नहीं कि 
यह नाम जरथुस्त्र धर्म के सर्वोत्कृष्ट देवता अहुरमज़्द को ही सूचित करता हो 
अहुरमज़्द शब्द गाथाओं में ही अनेक स्थानों पर व्यक्तिवाचक संज्ञ। नहीं है* । 


अनेक उपलब्ध प्रमाणों के आधार पर यह निश्चित होता है कि ज़रथुस्त्र के 
प्रादुर्भाव से बहुत पूर्व ही असुर शब्द ईरान में प्रचलित था । असीरिया में अस्सुर 
बानी-पल के राज्य के एक शिला लेख में इस देवता का 'अस्तर मजास्‌' नाम से 
उल्लेख हुआ है? । यद्यपि शिलालेख ७वीं शती ई० पू० काही है किन्तु 
नाम की आपषंता इसे अत्यधिक प्राचीन सूचित करती है। ईरान के प्राचीनतम 
साहित्य तक में भारतीय 'स्‌ के स्थान पर सदा 'ह प्राप्त होता है। अतः यह 
शब्द ईरान से असीरिया उस समय गया जब इस प्रकार का वर्ण परिवतंन नहीं 
हुआ था । इस शिलालेख के आविष्कर्ता होमल का मत है कि नाम की यह 
आषंता १७०० से १२०० ई० पू० का काल सूचित करती है और इस नाम के 
प्राप्त होने के पर्याप्त समय पूर्व ही इस देवता की असीरिया में प्रतिष्ठापना हो 


हो चुकी होगी । “सु! के स्थान पर 'स्स' तथा कब के स्थान पर 'ज' की 


१, ए० ब्रि० भाग २३, जोरेस्टर । 
२. माउल्टन, अ० जो०, पृ० ३१ । 


३. प्रो० नोमेल, श्रोसीडिग्स आफ दि सोंसाएढी आफ “बाइब्लिकल 
आरक्योलोजी १८६६, पृ० १३२ । 
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उपलब्धि यह सूचित करती है कि विदेशी भूमि में पहुँचने के पश्चात्‌ कुछ समय 
तक विकसित एवं परिर्वातित होने के बाद ही यह शब्द इस खझूप में हमें प्राप्त 
हुआ है? । अंस्सर मज़|स्‌ के साथ सात 'इगिगी' (आकाश के देवता) तंया सात 
“अनुस्तकी' (पृथ्वी एवं पाताल के देवता) का भी उल्लेख है जिन्हें कुछ आमेश 
स्पेन्ता से सम्बन्धित मानते हैं। 























ईरान के प्रसिद्ध राजा दारियुस्‌ के समय तक अहुरमज़्दा की उपासना 
पर्याप्त प्रचलित हो चुकी थी । उसने अपने बहिश्तां के शिलालेख में 
(३॥७७,७६) अहुर को आरयों का परमेश्वर कहा है और उसे सब देवत।ओं में 
श्रेष्ठ (मथिश्त। बग़ानाम) घोषित किया है। उसने उसे (आऊ़ाश एवं पृथ्वी का 
“उत्पादक' कह हैं और साथ ही अहुर के प्रति अपनी श्रद्धा सूचित करते हुए 
“उसकी सहायता से गोमत मांगी द्वारा भग्त किये हुए “आयदनों' (प्रार्थना 
मान्दर) के जी्णदार कराने का भी उल्लेख किया है" । स्पष्ट है कि दाश्युत 
के समथ में ईरान की आधथंशाखा अहुरमज़्दा की सर्व प्रमुख देवतां के रूप में 
.. उपं,सना करती थी । 
















अहुरमज्दा के मूल स्वरूप के विषय में विद्वानों में पर्याप्त मतभेद है। 
म।उल्टन का मत है कि दारियुस्‌ के द्वारा उल्लिखित आर्य शब्द किसी जाति 
विशेष का सूचक नहीं है। वह शब्द केवल शिष्ट वर्ग के व्यक्तियों को सू चित करता 
है । ईरान में उपास्य देवों के दो वर्ग थे दएव एवं असुर | प्राकृतिक तत्त्वों 
से उद्भूत देवताओं की 'दएव' संज्ञा थी तथा जो 'पितर' अपने अपने महत्त्व के 
कारण उपास्य बन जाते थे उन्हें असुर कहते थे । एक तो असु शब्द स्वतः 
न्‍ प्राण अथवा सूक्ष्म शरीर का वाची है दूसरे ऋग्वेद तथा अवेस्ता में असूर 
. विशेषण से अभिहित देवताओं की विशेषताएं जरथुस्त्र धर्म के फ्रवैशी से 
. अत्यधिक समानताएं रंखती हैं। ऋग्वेद में असुर शब्द ऐसे शक्तिशाली एवं 
* उदार देवताओं का विशेषण है जो अनैतिक तंत्त्वों से पूर्णतः मुक्त हैं 
. और आंवाहन करने पर अपने अश्व॑ युक्त रथ में आकाश मार्ग से प्राथियों की 
... जब ४3७ आवक य 
। १. माउल्टन, बही पृ० ४२४ । 
२. ए० रिं० ई०, भाग 5, पृ० ५१५, सीडियन रिलीजनः ए० एच० 
सेसे । 
३. भ्र० जो पृ०, ६० । 
फार्म नं ०-६ | 
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सहायता करने जाते हैं? । बिलकुल ये ही विशेषताएं फ्रवशियों की भी हैं, अतः 
प्रतीत होता है कि असुर शब्द पितर पूजा से . संबन्धित है और इस रूप में 
ईरानी प्राचीन वीरों की पूजा करते थे। यह उपासना शिष्ट (आये) वर्ग में. 
प्रचलित थी और दएवों की सामान्य जनता में | ऐसे ही एक असुर को जरथुस्त्र । 
से बहुत पूर्व ही अत्यन्त प्रतिष्ठित स्थान प्राप्त हो गया एवं ईरान के पूर्वी भाग 
में उसकी उपासना अत्यन्त प्रबल हो उठी । 
अहुरमज्दा इस प्रकार. प्राचीन वीर-यूजा (सि९०-४०ण शा 7) से संबन्धित 
प्रतीत होत। है और उसका मूल रूप संभवत: किसी भी प्राकृतिक तत्त्व से संबन्धित _ 
नहीं भा। अत: आकाश देव वरुण से उसको एकात्मता का कोई प्रश्न नहीं 
उठता । माउल्टन के अनुसार वरुण की भी किसी प्राकृतिक तत्त्व से उत्पत्ति 
अत्यन्त संदिग्ध है* । प्राचीन भारतीय विढ्ानों में ही वरुण के मूलरूप के विषय 
में अत्यधिक भ्रान्ति थी । वस्तुतः उसका मूल रूप किसी आचारशास्त्रीय धारणा 
से संबन्धित है । यह शब्द 'वर्‌' जैसी किसी प्राचीन धातु से बना है। यह धातु 
संस्कृत 'ब्रतः (नियम) अवेस्तिक उब्बंत, उबंइति (अनुबन्ध या समझौता) तथा 
उरवंथ (मित्र) में देखी जा सकती है। ऋग्वेद में वरुण का नेतिक नियमों के 
संरक्षक देवता के रूप में सर्वोच्च स्थान होने का संभवत: यही कारण है? । ई 
माउल्टन के अनुसार आकाश से संबन्धित देवताओं में केवल छोउस' या 
भारतीय दौ: की ही ईरान एवं भारत में समान रूप से उपासना होती थी । 
हेरोदोतस्‌ ने अपने इतिहास में कहा है कि पारसी लोग कोई मूर्ति या मन्दिर नहीं 
बनाते और जो ऐसा करता है उसे अज्ञानी समझते हैं, किन्तु लोग पर्वतों के सर्वोच्च 
शिखर पर जाकर 'ज्येउस' को यज्ञ प्रदान करते हैं तथा संपूर्ण आकाश मण्डल को 
ज़्येउस नाम से अभिहित करते हैं* । 
१. बें० सा० पृ०, ७। 
२. ए० रि० ई० भाग ७, पृ० ४१८ ईरानियन्स: माउल्ठंन तथा अ० 
जो० पू० ६० । । - 
[($8 एाणरल प्बा) त०परणि  शोटफलाः बा लेढाजटा&] 
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३. अ० जो०, पृ० ६४ तथा एु० रि० ई०, ६, पृ० ५६८ ओरमज्द, 
कारनाय । “ले 
४. हेरोदोतस्‌: इतिहास १।१३१, देखिये पीछे व ० ४१ । 
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ग्रीक देवमण्डल में आकाश के देवता के रूप में ज़्येउसू का सर्वोच्च 
स्थान है। अधिकांश विद्वानों का विचार है कि ज्येउसू से हेरोदोतस्‌ का तात्पय॑ 


. भमज़दा से है। उसने पारसियों के देवताओं को ग्रीक नामों से उल्लिखित किया है 


. किन्तु माउल्टन का मंत है कि ज़्येउस्‌ से हेरोदोतस्‌ का तात्पयं अहुरमझंदा से 


ः नहीं अपितु चौस्‌ के ईरानी प्रतिरूप 'दियोस्‌' से था। यद्यपि दौ: की उपासना 


क्रमश: क्षीण होती जा रही थी किन्तु जब भारत में दो: एक महत्त्वपूर्ण देवता 
था तो कोई कारण नहीं कि ईरान में उसका कोई अस्तित्व न हो )] भाषा 
वैज्ञानिक दृष्टि से भी द्यौस्‌ शब्द का ईरानी रूप वियोस्‌ होता चहिए। कुछ 
विभक्तियों में इस शब्द का उच्चारण एक यूतानी को लगभग ़्येउस्‌' जैसा 
ही लगता रहा होगा । इस प्रकार हेरोदोतस्‌ के कथन से अहुरमज़दा. को 
आकाश का देवता मानने की धारणा की किंचित्‌ मात्र भी पुष्टि नहीं होती । 


माउल्टन के मत के तीन आधार हैं : (क) अहुरमज़्दा का मूल रूप प्राचीन 
बीर पूजा से संबन्धित है । अपने प्रागैतिहासिक प्रारंभिक रूप में वह किसी महत्त्व- 
पूर्ण फ्रवशी या पितर से संबन्धित था; (ख) वरुण एवं अहुर में कोई संबन्ध नही 
है तथा (ग) वरुण की उत्पत्ति किसी प्राकृतिक तत्त्व कें आधार पर नहीं अपितु 
कुछ आचारशास्त्रीय मान्यताओं के आधार पर हुई है। म।उल्टन की अ्थम 
धारणा पर पीछे विस्तारपूर्वक विचार करके उसकी निस्सारता प्र्दशित की जा 
चुकी है । मृतात्माओं की पूजा कभी एक महान्‌ धर्म की भूमिका नहीं प्रस्तुत 
कर सकती । दूसरी एवं तीसरी धारणा पर यहां विचार किया जाएगा । 

अवेस्ता के अहुर एवं ऋग्वेद के वरुण के स्वरूप एवं व्यक्तित्व. के-विषय- में 
इंन ग्रन्थों में जो विवरण प्राप्त है उनकी तुलना दोनों देवताओं का समान उद्भव 
मानने के लिये विवश करती है। अवेस्ता तथा ऋग्वेद दोनों में ही अहुर या 


. भ्षसुर विशेषण मुख्य रूप से अहुरमज़्द। तथ। वरुण के लियें ही प्रयुक्त किया गया 
 है। यद्यपि दोनों ही ग्रन्थों में यह विशेवण कहीं कहीं अपवाद रूप से अन्य प्रमुख 






# ३ | *ह 9 


७ यु 


कि. ६?%- ९ देखा हैक», 7९" क &ह।: अ्दटद। नि  क जा अत ता अल ज्क्ऋ्क्ट ० ५ 5, ( थ् ह किड़ 
# रे का कक #च्र्स्क्र ह 


: देवताओं के लिये भी प्रयुक्त है? किस्तु प्रधानत: इन्हीं देवताओं का इस विशेषण 


१. अ० जो० पृ० ३५२ । 
२. तु० की०-कारनाय: ओरमज्द (ए०रि/ई०) १० ५६७-५६६ | तंथा 
देशमुख, ओरिजिन० पृ० १७१ । 
३. उदाहरणाथ्थ अवेस्ता में दो स्थानों पर (यश्त १०१२५, ६६ में ) मिश्र 
के लिए तथा तीन स्थानों पर (यस्त १।५, २।५, ६५, १२) यह शब्द 
भपां नपत्त के लिये भी प्रयुक्त हुआ है । इसी प्रकार ऋग्वेद में भी 





॥। 
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पर एऐकाधिकार है। इसके अतिरिक्त जिस प्रक/र ऋग्वेद में वरुण एवं मित्र _ 
दे ताओं का एक महत्त्वपूर्ण युग्म है और उनकी प्राय: मित्रावरुणों इस इन्द्व/त्मक 
रूप में स्तुति की गई है उसी प्रकार अवेस्ता में भी मिश्राअहुरा नाम से इन 
दोनों देवताओं की सम्मिलित प्रार्थना प्राप्त होती है? । यद्यपि यह रीति ऋग्वेद 
में बहुत सुलभ है किन्तु अवेस्ता में दो देवताओं का इस प्रकार संयोग एक 
अस्व|भ[विक सी बात है । साथ ही अहुर की तुलना में मिश्र का अधिक महत्वपूण 
स्थान नहीं है और गाथाओं में तो उसका उल्लेख तक नहीं है ऐसी दशा में दोनों 
का संभोग उस समय की और संकेत करता हैं जब दोनों महत्त्व की दृष्टि से | 
लगभग ए+ स्तर पर थे । मिश्राअहुरा तथा मित्रावरुणा की मौलिक एकता में 
किसी भी प्ररार अविश्वास नहीं किया जा सकता* और यह मानना असंभव है 
कि मिग्राअहुरा के के युग्म में उललिखित एवं वर्णित अहुर तथा स्वतंत्र रूप से 
स्तुत जगत्‌ के स्वामी सर्वज्ञ अहुरमज्दा में कोई अन्तर है। 


ऋग्वेद तथा अवेस्त। में वणित वरुण एवं अहुर की विशेषताओं में अत्यधिक 
साम्य है। अवेस्त। में अहुर को सम्पूर्ण जगत्‌ का.शासक कहा गया है (यस्न ३१। 
१)। वह संध्ार का सर्वोत्कृष्ट एवं सर्व शक्तिशाली राजा है। उसके आदेशों 
का कोई उल्लंघन नहीं कर सकता (यस्न २७।१ तथा ३१।२)। उसीने सूर्य 
दर. पृय्व्री, समुद्र तथा नदियों आदि का स्थान निश्चित किया है। सूथ एवं 
ता यें के मार्ग उस्ती के द्वारा निश्चित एवं निन्‍्त्रित हैं। चन्द्रमा को वही बढ़ाता 
तथा घटाता है (यस्न ३७।१ तथा ४४॥१) । दिन और रात्रि का निर्माण करके 


हे 
+-+-_4ीड 6.७3 3 -+ 














इन्द्र (११७४॥१, 5।७९।६) तथा थी : (१।१२२।१, ८।२०।१७) के 
लिये इसका प्रयोग है । 

१. देखिये यश्त १०११--अहुत्मज़्दा ने पवित्र ज़स्थुस्त सेःकहां निश्चय 
ही मैंने मिश्र को यज्ञ के लिये पूर्ण योग्य बना कर उत्पन्न: किया हैं, 
वह भी उसी प्रकार स्तुति का अधिकारी है जैसे मैं, अहन्मज्दा 4. * 
यश्त १०।१४५ 'हम मिश्र और अहुर की उपासना करते हैं जो दो 
अमर देवत। महान एवं पवित्र हैं >डाम्संटीटरं, सें० बु० ई० भाग 
२३ पृ० ११६ (अंग्रेजी अनुवाद का हिन्दी रूपान्तर) । 

२. व्लमफील्ड : (<० बे०, पृ० १२१-- मर 


[६ इट्टप7$ 0० पाल 2. बाँगाठ॥#+ प्रधरांणाव्ांग096. दिया 
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वही प्राणियों को उत्के कतंव्य की याद दिलाता है (४४।५)। सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड को 
फ्ल्त्रिण में एवं क्रम से रखने वाले नियम 'अश' का भी वह जनक है । इस दैवी 
के रक्षक होते के कारण वह दिन रात जागत। और सभी मनुष्यों के अच्छे 
बुरे कर्मों को देखत। रहता है (यस्त ३११३, वेन्दिदाद १६९॥२०) | डसे कोई 
। नहीं दे सकता, वह बुद्धिमान एवं महान्‌ है (पस्त ४३॥६, ४५॥४) । उसी 
स्व प्रथभ आकाश को प्रकाश से युक्त किया। अपनी दंदीप्यमान आखों से वह 
कुछ देखता है ओर प्रत्येक प्राणी से- अपनी इच्छानुतार कार्य करवाता है 
(पसन ३०१५) । आकाश उसके वस्त्र हैं । नदियों में जल वही बहाता है तथा वायु 
एवं मेघखण्डों को इतस्तत: गतिशील करता है (यश्त १३३) । प्राणियों के जीवन 
के लिये वायु का तथा स्थिति के लिये पृथ्वी का भी निर्माण उसने किया है 
विखिदाद २१।४.५;१२, आदि) | उगने अयव। बढ़ने वाली) प्रस्येक वस्तु (वनस्पति 
तथा प्राणी) उसी के द्वारा निर्मित है (वेन्दिदाद १६९२०) । जो उसको बताये 
हुए न्याय तथा सत्य के मार्ग पर चलते हैं और 'द्र ज्ञ' (अंग्र।मइन्यु) के कार्यो में 
रत नहीं होते वे आनन्द से पूर्ण उसके राज्य (रुशश्र ) में पहुँचते हैं जो 
सक्तर्मों का सर्वोत्कृष्ट फल (इश्ति) है । | 
5 -अंपेस्ता के इस वर्गत की ऋग्वेद के वरुण की तुलना करने पर आश्चर्यजनक 
मानता प्राप्त होती है । जिस प्रकार अहुर को बुद्धिम। न्‌ (मज़्दा) कहा “गया है 
सी प्रकार ऋग्वेद में भी उसका बुद्धि एवं ज्ञान से सम्बन्ध है। उसे ऋ०-वे० 
१॥१२४।१४ में अयुरः प्रचेता: कहा गया है । मुख्य रूप से केवल उसे ही सब 
देवताओं का अधिपति (राजा) कहा गया है (अब्ुध्ने राजा वरुणो बनस्य 
ब९ हिं राजा वरुणश्चकार ऋ० १।२४।७-८, अब राजन्‌ पशुत्॒य त्त ताबुस 
$।५) । वह मनुष्यों एवं देवताओं दोनों क। राजा है, सम्पूर्ण. संसार का 
जा है (विश्वस्य भुवनस्य राजा ५।८५।५।३) और जो कुछ भी संसार में है.उस 
का राजा है (विश्वेषां वरुणात्रि राजा १०।११।४)। वरुण के बनाये नियम 
) के कारण चन्द्रमा प्रकाशित होता हुआ अ।काश में विचरण करता है तथा 
च्चुतम आकाश में भासम्ांन नक्षत्र रात्रि में चमकते हैं किन्तु प्रातः काल लुप्त 
जाते हैं (अमी य ऋक्षा निहिंतास उच्चा नवत दद्शे कुह चिहिवेयु: । अवब्धानि 
बदणस्प ब्रतानि विचाक शच्चसद्रमा नकतसेति १।२४।१०) । सूर्य को उसीनें उच्च 
में स्थापित किया है (७+5६।१) तथा उसी ने दिन-रात एवं ऋतुओं का 
भाजन क्रिया है (9।६६।११) । उसने सूर्य के लिये गमन मार्ग का निर्माण किया 
[सूर्य उसी पर चलता हैं (यस्मा आदित्या अध्वनोरदन्ति बिल. अहण४)। 


०-नाँ >कीजन 


। 
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अंहुर की भाँति वरुण भी ऋत (प्रकृति अथवा जंगत्‌ के नियम) का _ 
सर्वोत्कृष्ट रक्षक है। उसका ऋत बहाँ तक व्याप्त है जहाँ सूये की “किरणें भी _ 
नहीं पहुँचती । (ऋतेन ऋतमपिहितं भू व॑ वां, सूर्यस्थ यत्र विमुचन्त्यश्वान्‌_ 
५।६२।१) । उसके ऋत के द्वारा आकाश एवं पृथ्वी पृथंक्‌ पृथक्‌ हैं और विना 
आधार के भी अपने स्थान पर स्थिर हैं। इसी ऋत के कारण सूर्य प्रतिदिन _ 
लिश्चित समय एवं स्थान पर आकाश में चमकता रहता है '»5७ ५) ।॥ 
अवेस्ता तथा ऋग्वेद दोनों में अहुर तथा वरुण को “'ऋत के स्रोत! कहां गया 
है। वे ही जागतिक नियमों को बनाने वाले हैं; ऋत के उत्पत्तिस्थान हैं। ६० . 
बे० २।२५।५ में वरुण को 'खा ( 5 ल्लोत) ऋतस्प' (वि मच्छथाय रशनासिवाग 
ऋष्याम ते वरुण खामृतस्थ ) कहा गया हैं ठीक इस श्रकार अवेस्ता में उसे ._ 
'अशाहे खामो' (यस्तन १०४) कहा गया है। दोनों शब्दों में आश्चर्यजनक 
'छ्रनि साम्य है । 


वरुण सर्वज्ष है। वह आकाश के मध्य में बैठा हुआ सब कुछ देखता 
रहता है। यदि दो व्यक्ति बैठकर गुप्त मंत्रणा करें और सोचें कि हमारी बातें. 
कोई नहीं सुन रहा तो यह उनका भ्रम है। वहाँ पर सुनने वाला एक तीसरा 
व्यक्ति और होता है, और वह है वरुण । मनुष्यों के निमेष तक उसके गिने हुने ._ 
हैं (हो सस्निषद्य यस्मन्‍्त्रयेते राजा तद्वेद वरुणस्तृतीय: । संख्याता अस्य _ 
निम्िषों जनानाम्‌ अ० वे० ४॥१६।२,५) । पृथ्वी एवं आकाश के बीच में तथा 
उसके बाहर भी जो कुछ हैं वह सब वरुण जानता है (अ० वे० डी१६।४) । ' 
मनुष्य के शुभ एवं अशुभ कर्मों का वह सदा ध्यान रखता हैं (सत्यानुते अबपर- 
यन्‌ जनानां ७४१३) । सूर्य उसकी आँख है और उसी से वह मनुष्यों को देखा है 
करता है (१।५०।६ तथा उद्नां चल्षुबंरुण सुप्रतीक॑ देवयोरेति सुयस्ततन्वान्‌ 
७६११) । 


जिस प्रकार अवेस्ता में अहुर का मेघों तथा नदियों से सम्बन्ध वरणित 
है उसी प्रकार वेदों में वरुण जल से अत्यधिक संबन्धित है और प्रायः उसका _ 
'नियल्ता कहा गया है। उसीने नदियों को बहाया हैं। उसी के नियम के कारण 
वे अनवरत बहती हैं और थकती नहीं (प्र सीमादित्यो असुंजद्‌ विधर्ता ऋत॑ _ 
सिन्धवो वरुणस्थ यन्ति । न श्राम्यन्ति न विम्ुचन्ति”” ) वरुण एवं मित्र नदियों 
के पति (सिन्धुपतोी २।६५।२) कहे गये हैं। आपस्‌ (वर्षा के जल) का वह 
विशेष रूप से अधिपति है। वर्षा के लिये उसकी प्रार्थना की जाती है। मेघ रूपी _ 
कठौते (कबन्ध) को वह उलट कर वह पानी बरसाता है और पृथ्वी तथा 








[ अवैस्ता और उसके वैदिक देवता :: ८७ 


.._ बयूमण्डल को आ्दे कर देता है--(नीचीनवारं वरुण: कबन्धं प्रससर्ज रोदसी 
. अन्तरिक्षम्‌ । उनत्ति भूमि पृथिवीमुत दां ५।५५।२,४) | 
अवेस्ता की. भाँति ऋग्वेद में भी वरुण को अनेक स्थानों पर क्षत्र (राजत्व) 
. सर युक्त बताया गया है। इसका धाम परम व्योम में है जहाँ मरने के पश्चात्‌ 
._ सुृती जाते हैं और वहाँ पर यम तथा वरुण की अध्यक्षता में सुख-भोग करते हैं। 
विभिन्‍न जातियों एवं धर्मो के देवताओं में भी कभी कभी कुछ आकस्मिक 
समानता पाई जाती है किन्तु बहू समानता इस सीमा तक कभी नहीं बढ़ती 
अत: वरुण एवं अहुर की एकात्मता में कोई सन्देह नहीं होना चाहिये” । अब 
. रद्दी. उनके उद्भव की बात । इस सम्बन्ध में बेदिक देवतावाद के एक महत्व 
हर - पूर्ण जर्मन विद्वान्‌ ओल्डेनबेर्ग के मत का यहाँ उल्लेख आवश्यक है। 





उसका मत है कि मित्र, वरुण एवं पाँच आदित्यगण आये देवमण्डल के 
सदस्य नहीं है । इन्द्रादि की भाँति वे आर्य ऋषियों की श्रद्धा से प्रसूत नहीं 
हुए हैं। इनका उद्भव कुछ आर्येतर तत्त्वों से हुआ है । मूलतः ये देवता क्रमशः 
सूर्य, चन्द्ररे तथा अन्य पाँच ग्रहों को सूचित करते हैं और बैबीलोनिया से ग्रहण 
किये गये हैं। श्रादर तभा कारताय ने भी इस मत का युक्ति-युक्त मण्डन 
किया है । 

उनके कथन का सारांश यह है कि आर्यो के देवताओं का नैतिक एवं 
आचमशस्त्रीय विज्नारों से कोई विशेय संबन्ध नहीं था और इसका प्रमुख 
. कारण यह था कि वे मुख्यतः प्राकृतिक शक्तियों के मानवीकरण थे। किन्तु 
... अहूरमज्दा एवं वरुण के चरित्र में भौतिक रूप सर्वथा अप्रधान है और नैतिक 


१, कीय : रिलीजन भाग १, चतुर्थ अध्याय पृ० ३३ । 

म्यूर : ओरिजनल संस्कृत टेक्स्ट्स भाग ५ पृ० ७२। 

मैक्डानल : बे० मा० पृ० रृ८ । 

कारनाय : ए० रि० ई० नवम भाग, औरमक्द' पृ० ५६७ (ब) 

डाम स्टीटर : जेन३ अवेस्ता : भूमिका, १० ५६ आदि । 
२. ओल्डेनबेग : डो रिलीगियोन डेस वेद, पृ० १८५ तथा १९४। 
३. हिलेब्रांड्ट का भी मत है कि वरुण चन्द्रमा का देवता है किन्तु उसने 

उसके स्वरूप पर किसी बाह्य प्रभाव को स्वीकार नहीं किया है। 

देखिये : हिलेब्रांडट : बेदिशे मिथोलोगी, प्रथम भाग, २८२-३६१ 
४.  देखिये--ए० रि० ई० द्वितीय भाग, श्रादर: आरयंन रिलीजन तथा 
ए० रि० ई०, नवम भाग, ए० जे० कारताय : औरमज्द । 
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एवं शनि आदि ग्रहों की उनके परिचर देवताओं के रूप में पूजा होती थी। 
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पक्ष ही मुख्यरूप से वर्णित है।: अहुस्मज्दा के: साथ जिन छः अम्ेश स्पेस्ता | 
का उल्लेख किया गया है वे सभी अपूर्त नीतिशास्त्रीय . विचार हैं; यथा 
अश या अर्त ( ऋत, नियम या सत्य ), आरमइति ( प्रवित्रता, ज्ञान ), 
हउबंतात (ऐश्वर्य, उन्नति), रुशभ्र बइ्य (उत्तम राज्य), अमेरेतात (अमरता), 
बोहुमनः (सद्विचार) 

भारत में भी वरुण एवं मित्र के साथ अंश, 'भग, अर्यमा, दक्ष आदि 
आदित्यों का उल्लेख किया गया है | इन आदित्यों का मूल भी बिल्कुल वही है 
जो अमेश स्पेन्ता का | दोनों की उत्पत्ति अमृत नैतिक तत्त्वों के देवीकरण 
से हुई है । 

ये देवतागण अपनी नैतिक विशेषता के कारण अन्य आंय देवताओं से 
भिन्न है। अत: इनका उद्गम किसी आर्येतर स्रोत से होना च। हिये । स।मी 
(सैमेटिक) लोगों को बहुत पहले से ही ज्योतिष का ज्ञान था। बैबीलोनिया, 
सुमेरिया तथा असीरिया में सूर्य एवं चन्द्र की दो महान्‌ शक्तिशाली देवताओं 
(क्रमश: श।माश तथा सिन) के रूप में तथा शेब बुद्ध, शुक्र, मंगल, बृहस्पति 


शामाश तथा मित्र, एवं सिन तथा वरुण के स्वरूप में पर्याप्त समानता हैं। 
असी रिया क। श।माश (सूयय ) अत्यधिक न्याय प्रिय है। वह मनुष्यों को उचित 
मार्ग प्रदर्शित करता है। उसके कुछ अपरिवरत्ये नियम हैं जिनसे वह 
नस्थाय करता है। देश के शत्रुओं के छले को वह देखता हैं और उनको नष्ट 
करता है| बद्ध व्यक्तियों को बंन्धन से मुक्त भी वही करंवाता हैं । ४ 


शमाश की भाँति मित्र भी मुख्य रूप से न्याय, मैत्री, प्रतिज्ञा एवं नियमों 
का रक्षक हैं तथा अपराधियों को दण्ड देता है' । 

असीरिया तथा बैबीलोनिया के देवमण्डल में सिन॑ (चन्द्रमा) का भी 
महत्वपूर्ण स्थान है । वह एक श्रेष्ठ राजा है तथा मनुष्यों एवं प्रकृति पर शासन 
करता है। वह संस।< में स्थिरता एवं शान्ति उत्पन्न करता है। वह नन्‍्यायी है 
तथा वरुण की भाँति अपराधियों को बन्धन मुक्त करता हैं। उसकी किरणें 
पवित्रता की प्रतीक हैं तथा अहुर की भाँति उसे भी बुद्धिमान्‌ कहा गया है  । 


बोग़।ज़क्यूई में मृत्फलक पर मितानी नामक आर्य जाति के देवताओं में 


१. ए० रि० ई०, भाग ६, कारताय “औरमक्ष्द' पृ० ५६६ | 
२. वही : पृ० ५६६ । 
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जहाँ मित्र, वरुण, इन्द्र तथा न[सत्या का नाम पाया जाता है वही सेमेटिक हित्तित्ति 
जाति के. देवताओं में शामाश- (सूर्य) सिन (चन्द्र) तथा तेशाब (झंझावात) के 
नाम प्राप्त होते हैं, अत: इन देवों को समानता और स्पष्ट हो जाती है । 

_. उपयुक्त प्रमाणों से निश्चित होता है कि मित्र, वरुण .एवं आदित्य मूलतः 
बैबीलोनिया एवं असीथ्या के देवता थे । लगभग १४वीं या १५वीं शो ई० 


'पू० आर्थ मध्य-एशिया में सामियों के सम्पर्क में आए और नैतिक उत्क्ष के 


कारण इच देवत/ओं को अपने देवमण्डल में स्थान दिया । उसके पश्चत्‌ आयों 
का समूह पूर्व की ओर बढ़ा और इस प्रकार अहुर एवं वरुण जैसे शक्तिश।ली 
देवताओं का जन्म हुआ । 

स््रभावतः ओल्डेनबेर्ग ने वरुण के ग्रीक ऊरानुस्‌ से सम्बन्ध को अस्वीकृत 
किया है क्‍योंकि दोनों की सम/नता वरुण को भारोपीय देवत। सिद्ध करते हुए 
उसके आकाश से सम्बन्ध को व्यक्त करती हैं । [०४ 


. ओल्डेनबे्ग के इस विचित्र मत का प्रामाणिक तकों से अनेक विद्वानों ढारा 
खण्डन किया गया है । शामाश एवं मित्र तथा घप्विन और वरुण में जो थोड़ी बहुत 
समानता है वह सवंधा आकस्मिक है। उसका कारण मुख्यतः यही है कि दोतों 
देवताओं में न॑तिक तत्त्वों का प्राध।न्य है। शामाश का स्वरूप वैदिक मित्र से 
नहीं. अपितु वरुण से अधिक मिलता है । वैदिक मित्र (एवं ईरानी मिश्र) में शामाश 
की भाँति न तो उतने नै तिक तत्त्व ही हैं और त उसका ऋत से ही कोई सम्बन्ध 
है। फिर, यदि ये देवता पूर्णतः शामाश एवं सिन के ही प्रतिरूप होते तो इनके 
नामों में भी कुछ समानता होनी चाहिये थी) । ईरानी देवमण्डल का मिश्र, रोम 
एवं मध्य एशिया में जाकर भी मिश्र ही बना रहा । 

. --ओल्डेनबेर्ग ने आरयों के इस ऋण का समय लगभग १५०० ई०. पु० 
विश्चित किया है। किन्तु १४वीं शताब्दी में बोग़।जक्युई में 'मित्र' एवं शामाझ्' 
तथा वरुण एवं सिन! को पृथऋ-पृथक्‌ _ उल्लिखित- किया गया है 4 यदि दोनों 
देवताओं को एक ही माना जाय. तो उनका पृथक्‌-पृथक्‌ उल्लेख क्यों है क्या 
१०० वर्षों में ही आये उन देवताओं के मूल गये ! यह असम्भव है कि इतने कम 
समय में ही आर्यों. ने विदेशी देवताओं को आत्ससात्‌ करके उनको नया नाम 
दे दिय। हो तथा वे देवता उनके देवमण्डल में सर्व प्रमुख बन - गये हों । 
ओल्डेनबेर्ग के तर्क का अचुगमन करते हुए तो वैदिक इन्द्र का भी. उद्भव 
बैबीलोनियन तशिब' से सिद्ध किया जा सकता है। 


१. तु० की० कीथ, रिलीजन पृ० १०२। 








&० :: वैदिक देवता : उद्भव और विकास ] 


पीछे अस्सुरबानी पल के राज्य के एक असीरियन शिलालेख का उल्लेख 
किया चुका है। ओल्डेनबेग की पुस्तक छपने के ५ वर्ष पश्चात्‌ प्राप्त इस 
शिलालेख से स्पष्ट है कि लगभग १७वीं शताब्दी ई० पृ० में ही आर्यों का 
'अस्सर मज़ास' असीरिया में अपना आधिपत्य जमा चुका था? । इतने समय 
यू ही आर्यों के इस नैतिक देवत। का स्वयं असीरिया में ही पाया जाना क्‍या 
इस तथ्य को सूचित नहीं करता कि ईरानी आर्यों के देवमण्डल सें इस 
प्रभावश।ली देवत। का ओल्डेनबर्ग के द्वारा अनुमानित समय से बहुत पूर्ब ही 
प्रादुर्भाव हो चुका था ! 


ओल्डेनबेग॑ का मत बहुत कुछ 'आदित्यगण” तथा “अमेश स्पेन्ता की 
एकात्मता पर निर्भर करता हैं। किन्तु अहुर के परिचर ईरानी अमेश स्पेन्ता 
तथा भारतीय आ।दित्यों में लेशम।त्र भी समानता नहीं हैं । अमेश स्पेन्ता की संख्या 
निश्चित हैं। वे छः हैं तथा अहुर को मिलाकर सात । किन्तु वैदिक साहित्य में 
आदित्यों की संख्या अत्यधिक अनिश्चित हैं। कम्बेद के प्रारंभिक सुक्तों में 
वरुण एवं मित्र को मिलाकर उनकी संख्या छ: हैं जिनके नाम क्रमश: इस 
प्रकार हैं-मित्र, अय॑मा, दक्ष, भग, वरुण तथा अंश। परवर्ती सुक्तों में 
'अदिति' को मिलाकर इनकी संख्या सात (६। ११४॥३) तथा पुनः 'मातंण्ड' 
को मिलाकर आठ (१०।७२।८) कर दी गई हैं। अथववंवेद में आदित्यों की 
संख्या अदिति के अतिरिक्त आठ हैं। तैत्तरीय ब्राह्मण (१।१।९।१) में दक्ष, 
अदिति तथा मार्तंण्ड के स्थान पर इन्द्र, विवस्वान्‌ तथा धाता का उल्लेख 
मिलता हैं। शतपथ ब्राह्मण में (६।१।२।८, ११, ६, ३८) आदित्यों की संख्या 
१२ है और इसमें जयन्त, भास्कर, त्वष्टो, पूषन्‌ तथा विष्णु का भी नाम हैं । 
इस प्रकार भारत में आदित्यों की संख्या पाँच से प्रारम्भ होती हैं (वरुण को 
छोड़कर) और ११ तक जाती हैं जब कि ईरान में वे सदा छ: हैं। कारनाय 
का यह कथन कि “यदि अमेश स्पेन्ता के नाम तथा संख्या आदित्यों से नहीं 
मिलती तो यह केवल संयोग की ही बात है क्‍योंकि अश” तथा अरमइति' 
आदि ऋग्वेद में भी प्राप्त होते हैं”* सवंथा अनुपयुक्त है । 

वैदिक आदित्यों में जिन भग, अर्यमा तथा मित्र की गणना की गई है, वे 
अवेस्ता में भी प्राप्त होते हैं किन्तु उनको अमेश स्पेन्ता गण में स्थान नहीं 
दिया गया । इसके अतिरिक्त अमेश स्पेन्ता पूर्णतः: अमूर्त नैतिक भावों के 


१. माउल्टन, अ० जो० पृ० ३१, २४३, २५२ <ष्टव्य पीछे पृ० ८० । 
२. कारनाय, ए० रि० ई० : भाग &£, पृ० ५६५ (अ) 
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दैवीकरण से बने हैं जब कि भारतीय आदित्यों में इस प्रकार का कोई भी चित्ष 
नहीं है। वस्तुतः अमेश स्पेस्ताओं के स्वरूप में कोई भी ऐसा गुण नहीं है जी 
यह प्रमाणित कर सके कि अमेश स्पेन्ता की उत्पत्ति इतने अधिक स्थूल तत्त्वों 
से हुई है और न ही किसी प्रकार यह सिद्ध किया जा सकता है कि मंगल, 
गुरु आदि ग्रहों ने ऋत, वोहमनः ( सद्दिचार ) तथा अमेरेतात्‌ ( अमरता ) 
आदि नैतिक विचारों क। रूप धारण कर लिया होगा ' । 


एक बात और है। ईरानियों के अमेश-स्पेन्ताओं में श्रेष्ठ (अशा-वहिश्ता' 
( ऋत वसिष्ठ, श्रेष्ठ ऋत या नियम ) का उल्लेख उस समय से बहुत पूर्व ही 
पाया जाता है जो ओल्डेनबे्ग ने आयें धर्म पर सेमेटिक प्रभाव के लिये निश्चित 
किया है। २०वीं शती के प्रारम्भिक वर्षों में मित्र के उत्तरी भाग के 
तेल-एल-अमन नामक स्थान में कुछ मृत्फलकों की प्राप्ति हुई थी । इन फलकों 
पर कीलकाक्षरों में कुछ पत्र खुदे हुए थे । ये सभी पत्र बेबीलोनिया, असीरिया, - 
सीरिया, फोनेशिया आदि देशों के राजाओं के ढाख अपने सम्राट्‌ मिस्र के 
फराओस्‌ नाम से प्रसिद्ध राजाओं के नाम लिखे गये हैं। इनमें सीरिया के 
मितानियों के दुश्रत ( दशरथ ? ) राजा का पत्र अत्यधिक महत्वपूर्ण है। यह 
पत्र १६०० ई० पू० का है। इसमें इस राजा के भाई का नाम 'अतंशुवर' 
( ऋतशूर ? ) तथा पितामह का ' अतेतम' ( ऋततम ? ) दिया हुआ है। 
दोनों नामों का प्रथम पद अत है। निश्चित रूप से यह वही अते' हैं जों 
ज/|गतिक नियम के अर्थ में दारियुस्‌ आदि राजाओं के शिलालेखों में उंल्लिखित 
है और जिसका अवेस्ता के 'अश तथा ऋग्वेद के 'ऋत' से तादात्म्य है* । 
ईसवी सन्‌ के १६०० वर्ष पूर्व इसका महत्त्वपूर्ण उल्लेख आरयों की ऋत' की 
धारणा को अत्यधिक प्राचीन सिद्ध करता हैं। वस्तुत: आरयों की आपंकल्पना 
द्वारा प्रसूत ऋत की धारणा एक ऐसा अट्ठितीय एवं श्रेष्ठ विचार है जिसकी 
तुलना किसी भी प्राचीन धर्म के किसी तत्त्व से नहीं हो सकती । 


ओल्डेनबेर्ग के ( जो जम॑नी में उत्पन्न एक यहूदी थे ) इस मत के मूल में 
उनकी यह धारणा थी कि आये धर्म में आचारशास्त्रीय विचार बहुत बाद में 
प्रारम्भ होते हैं। इसके विपरीत सामियों में ( जिनमें यहूदी भी आते हैं ) ऐसे 
विचार बहुत पूर्व ही अंकुरित हो चुके थे । किन्तु यह सोचता कि आय नैतिक 
एवं आचारशास्त्रीय विचारों से पूर्णतः असंपृक्त थे तथा ऐसे विचार निश्चित 
१. तु० की०--अ० जो०, पृ० ६९ । 
२. ब्लूमफील्ड : रि० बे०, पृ० ११-१३ तथा १२५-३६। 








&२ :: वैदिक देवता : उद्भव और विकास |] 


रूप सेः बाह्य प्रभाव हैं एक ऐसा पक्षप्रांत पूर्ण मत स्थापित करना है जिसके 
लिये कोई आधार नहीं है? । वैदिक युग में ही हमें अदिति, श्रद्धा आदि अमूर्त 
द्वेबियों के दर्शन होते हैं। प्र।चीन ग्रीक तथा रोमन धर्म में भी कई-उत्तम 
आचारशास्त्रीय विचार हैं। ज़रथुस्त्र क। धामिक आन्दोलन निश्चित रूप से यह 
सूचित करता हैं कि ईरान में भी नेतिक तत्त्वों के उद्भव तथां विकास के लिये 
परिपूर्ण अवकाश था* । जरथुस्त्र के धर्म पर सैमेटिक प्रभाव नहीं के बराबर 
है। “जिनकी उप।सनता में प्रकृति के सर्वोच्चि एवं. सर्वोत्कृष्ट तत्त्व आकाश (दयो:) 
की उपासना का समावेश था, वे आचारशःस्त्रीय विचारधारा का आविष्कार 
निश्चित रूप से बिना किसी ब।ह्य सहायता के कर सकते थे । ' कं 


वस्तुत: अपने अतुल विस्तार, सर्वत्र विद्यमानता, तथा श्रकाश से संबन्ध 
के कारण आकाश के देवता के साथ मनुष्यों के अच्छे बुरे कर्मो को देखने की 
विशेषता स्वत: संबद्ध हो जाती है और यह विशेषता कालाब्तर में उच्च 
आचारशास्त्रीय धाराणाओं के रूप में विकसित होती है। ईसा से लगभंग दो 
सहस्र वर्ष पूर्व ही ऋत के विचार की प्राप्ति और दूर-दूर तक इसकी उपलब्धि 
निश्चित रूप से सूचित करती है कि आर्यों ने उसी समय ज। चारशास्त्रीय 
विचारों एवं धारणाओं का आविष्कार कर लिया था जिस संमय सेमेंटिक 
व्यक्ति ऋत' जैसी किसी भी उच्च एवं श्रंष्ठ धारणा पर नहीं पहुँचे थे। 


ग्रीक देवभण्डल के “ऊरानेंस' से तुलना करने पर वरुण के मूलतः अ।काश 
के देवता होने की पुष्टि होतीं है। इस तुलना से स्पष्ट है आय॑ देवमण्डल- में 
वरुण अत्यधिक प्राचीन देवता है और उनका अस्तित्व भारोपीय -काल में भी 
था। वु! ( भारो» बेर )* धातु से निर्मित यह शब्द संभवत: आकाश-के 
सर्वाच्छादनकारी गुग की और संकेत करता हैं। ऋग्वेद 5४१३ में वरुण की 
इस विशेषता की ओर स्पष्ट संकेत है--: की 


स क्षयः परिषस्वजे न्यु१त्नो मायया दधे स विश्व प१रिदर्शतः । 
तस्य वेनीरनु ब्रतमतुषबस्तिल्नो अवधंयस्तभस्य।मन्‍्तके समे ।। 








१, कीथ : रिलीजन०, प्रथम भाग, १० १०१। 
२. माउल्टन : अ० जो०, पृ० ६८, €फ, २३७८-४३ । 
३.  माउल्टन : अ० जो० पूृ०-२४५। 

४, व्लमफील्ड : रि० बे०, पृ० १३७। 
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उसका स्थान उच्चतम आकाश में है। वह वर्षा करवाता है। सूर्थ उसका 
नेत्र है (तु० की० येना पावक चक्षप्ता भुरण्यन्तं जनां अनु। त्व (सूर्य ) 
वरुण पश्यसि--ऋ"० वे० १।५०।६ ) | वह दूर तक देखने वाला है । उसके एक 
सहस्र नेत्र हैं ( जो संभवत: तारों को सूचित करते हैं )। ये सभी विशेषताएँ 
उसका आकाश से घनिष्ठ सम्बन्ध सूचित करती हैं। सुदूर क्षितिज तक परि- 
दृश्यमान अपने अतन्त विस्तार से सम्पूर्ण भूमण्डल को परिवेष्टित करने वाला 
आकाश, जो भूमण्डल पर मनुष्यों द्वारा क्रियमाण सभी कर्मों का निरीक्षण सा 
करता हुआ प्रतीत होता हैं, बड़ी सरलता के साथ वरुण जैसे उत्कृष्ट नैतिक 
देवता का रूप धारण कर सकता है! । 


पोरसी धर्म के अहुरमज्द! के चरित्र में भी इस प्रकार की अनेक धुँधली 
विशेषत।एँ सु<क्षित रह गई है जो आकाश से उसका सम्बन्ध सूचित करती हैं । 
बह श्वेत, दीप्तिमान्‌ तथा दूरदर्शी है। उसका शरीर सबसे अधिक क/न्तिश/ली 
है ( बुन्दा० १७ ) | सूर्य उसका नेत्र है। आकाश की सशिति।एँ ( व्योम गंगा 
अथवा आप: ) उसकी पत्नियां हैं। आकाशीय अग्ति ( विद्युत्‌ ) उसका पुत्र है 
( यस्त ५८।८ )। वह एक सुन्दर रत्त-जठित वस्त्र (तारकित आकाश ) धारण 
करत। है और ऐसे स्थान में निवास करता है जहां सदा अतुल प्रकाश <हता है 
( यस्न ७५॥२२ ) | 


बैदिक धर्म के मूल में प्राचीनतम समय से ही दो प्रमुख धारणाएँ थीं । 
कालान्‍्तर में ये ही दो धारण[एँ विभिन्न रूपों में विविध देवकथाओं में व्रिकुसित 
हुई हैं* । इनमें से पहली धारण। यह थो कि प्रकृति में सर्वत्र एक अखण्ड नियम 
व्याप्त है और उसका प्रत्येक कार्य एक क्रम एवं नियम के अनुसार होता है । 
दिन के पश्चात्‌ दिन, मास के पश्चात्‌ मास, ऋतुओं के पश्चात्‌ ऋतुएँ और 
वर्ष के पश्चात्‌ वर्ष उसी क्रम से प्रत्येक बार आते जाते हैं। सूर्य निश्चित 
समय पर निश्चित स्थान में उदित होता है और निश्चित समय एवं स्थान 
पर अस्त हो ज।त। है। चन्द्रमा की कज़।एँ एक क्रम से बढ़ती हैं और फिर उसी 
क्रम से घटती जाती हैं। तारे एवं नक्षत्र भी आकाश में अपने निश्चित स्थान 
पर उदित होते हैं और निश्चित गति से अपना मार्ग पूर्ण करते हैं। इस नियम 








१, कीथ : रिलीजन०, प्रथम भाग, अध्याय 5८, १० १०२ । 
२. डासंस्टीटर : जेन्द अवेस्ता, भाग १ (से० बु० ई० ४) पृ० ५७।५८॥ 





। 
| 
। 
[ 








६४ :: वैदिक देवता : उद्भव और विंकास ] 


का रक्षक एक सर्वशक्तिमान्‌ देवता है जो प्रकृति की सब वस्तुओं पर नियंत्रण 
रखता हैं! । क्‍ 

दूसरी धारणा यह थी कि प्रकृति में अच्छी एवं बुरी शक्तियों में सदा भयंकर 
युद्ध होता रहता है। कभी सत्‌ शक्ति की विजय होती है, कभी असत्‌ को । 
यह युद्ध झंझावात में सर्वाधिक स्पष्ट होता है जहाँ असत्‌ शक्ति या कोई देत्य 
देखते देखते प्रकाश की किरणों का हरण करके ले जाता हैं और उसको पुनः 
प्राप्त करने के लिये सत्‌ शक्ति को अत्यधिक संघर्ष करना पड़ता है । 


प्रथम धारणा वैदिक युग में जाकर ऋत की धारणा के रूप में विकसित 
हुई है। वेदों में ऋत के तीन रूप हैं; १--प्रकृति का अपरिवतत्यं नियम, 
२--देवताओं की ठीक तथा उपयुक्त प्रकार से उपासना तंथा ३-मनुष्य का 
संतिक आचरण । ऋत के प्रथम प्रकार विस्तृत वर्णन का किया जा चुका 
है। स्वयं देवताओं का भी जन्म ऋत के ही आधार पर हुआ है। उन्हें प्रायः 
'ऋत-जात' कहा गया है। वे ऋत को जानते हैं (ऋतज्ञ), उसका पालन कच्ते 
हैं (ऋतयु) और उससे प्रेम करते हैं (ऋतसभ) । वेदिक यज्ञीय विधान केवल 
देवताओं को प्रसन्न करने का और फिर उनकी कृपा से अभीष्ट पूर्ति का ही 
साधन मात्र नहीं है, वह स्वतः अपने में भी एंक पुण्य कार्य हैं। इसलिये ऋत 
का दूसरा प्रकार यज्ञ से सम्बन्धित है। ऋत के संरक्षण में यज्ञ सम्पन्न होता 
है । अग्नि ऋत का प्रथम पुत्र है। वह ऋत की सहायता से अपना कार्य करता 
है तथा यज्ञीय हवि को ऋत के मार्ग पर ले जाता है। अपने तीसरे रूप में 
ऋत संत्य से घनिष्ठतया सम्बन्धित है। इसीलिये असंत्य को अधिकांशतः अनुत 
कहाँ गया हैं। अनूत की तुलना में असत्य शब्द बहुत कम प्राप्त होता है । 
सत्य एंवं अंनुत का युग्म हैं। वरुण ऋत का रक्षक हैं अत: वह प्राणियों के 
'संत्यानुत' को देखता है (यासां राजा वरुणों याति मध्ये सत्यानुते अवपश्यन्‌ 
जनानाम्‌, ऋ० वे ० ६।४६॥। ३) | जब यमी यम को सहवास के लिये श्ेरित करती 
है तो यम इस अनैतिक कार्य को ऋत का स्मरण दिलाकर मना करता है और 
कहता है कि जिस कार्य को तुम ऋत कह रही हो उसको करने से हम जान 
बूझकर अनुत में फेध जायेंगे (न यत्युरा चकुसमा कद्ध ननम्‌ ऋता बदन्‍्तो अनुतं 


रपेम ऋ० वे० १०।१०।४) । 


१. तु० की०--माक्सम्यूलर : लेक्चर्स आन दि ओरिजन एण्ड ग्रोथ 
आफ रिलीजन, पृ० २४६ | 
२. ब्लूमफील्ड: रि० बे०, १० १२६ | 
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इस त्रिविध ऋत को जगत्‌ में स्थापित करने वाला आकाश-देव वरुण 
है। न तो आकाश से ऊपर कोई वस्तु है और न उसके बाहर । अतः वह 
सर्वाधिक महान्‌ है। आकाश में अथवा उसके नीचे ही प्रत्येक वस्तु उत्पन्न होती 
है अत: वह सबका जनक है। सूर्य, चन्द्र तथा नक्षत्र रूप नेत्रों से वह सब 

कुछ देखता रहता है अतः वह सर्वज्ञ एवं बुद्धिमान्‌ है? । 
इस देवत। का नामकरण उसके भौतिक रूप के आधार पर वरुण 
( आच्छादनकारी ) तथा आध्यात्मिक रूप के आधार पर असुर ( स्वामी- 
शक्तिमान्‌ ) हुआ था। भारत में उसकी सामान्य संज्ञा के रूप में प्रथम नाम 
सुरक्षित रहा और ईरान में द्वितीय । किन्तु ईरान में वरुण शब्द में व्यक्तिवाचक 
संज्ञा का भाव जाता रहा । यह शब्द ( बेरेन ) केवल भोतिक आकाश का वाची 
सामान्य शब्द हो गया और इसके पश्चात्‌ एक ऐसे काल्पनिक प्रदेश का सूचक 

हो गया जहाँ देवा[सुर संग्राम होता रहता है । 

धीरे-धीरे इस आकाश देव की आध्यात्मिक विशेषताएँ अधिकाधिक 
स्पष्ट होती गई और उसकी भौतिक विशेषताएँ पृष्ठभूमि में पहुँचने लगीं । 
बहुत शी त्र ही उसका मूल स्वरूप आँखों से ओझल हो गया । यही कारण है कि 
जहाँ ऋग्वेद में कहा गया है कि वरुण मित्र के साथ आकाश में विचरण 
करता है, वहीं ईसा से ५००. वर्ष पूर्व दारियुस्‌ के शिलालेख में अहुर को 
पृथ्वी एवं आकाश दोतों का निर्माता .बताया गया है । यहाँ हम वरुण के इंन 

उपासकों को उसके मूल रूप से सर्वथा अनभिज्ञ पाते हैं । 

(२) मिश्र (वं० सित्र) 

बोगाज॑क्यूई के मृत्फलक पर मित्र का नाम पाये जाने से उसकी महत्ता एवं 
ईरान में उसकी प्राचीनता निश्चित हैं। मित्र शब्द के मूल अर्थ की समस्या 
उसके मूल स्वरूप से धनिष्ठतया संबन्धित है। संस्कृत में मित्र शब्द के दो अर्थ 
हैं। नपुंसकलिंग में यह शब्द सुहृद का वाची है और पुल्लिग में सूर्य का। 
यस्मों की प्राचीनतम फारसी में भी मिश्र शब्द अनुबन्ध, प्रतिज्ञा या सुलह का 
बाची है। यश्त में आकर इस शब्द का विकसित रूप 'मिहिर' निश्चित रूप 
से सूथे का वाची है। अवेस्ता का सम्पूर्ण दशम यश्त मिहिर की स्तुति में 
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१. डाम्संटीटर : दि सुप्रीम गॉंड इन दि इन्डो-यूरोपियन माइथॉलजी 
पृ० २५३, (दि क्टेस्परेरी रिव्यू, अक्टूबर १८७६) 
२. ढाम्स्टीटर: जेन्द अवेस्ता, प्रथम भाग, भूमिका, पृ० ५५. 
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ऋग्वेद तथा अवेस्ता में “मित्रद्र हू” (मित्र से द्रोह कंरनेवा ) तथा 
'मिश्रोद्र ज्‌' ( प्रतिज्ञा भग्न करनेवाला ) नामक दो समास भी प्रायः पाये जाते 
हैं। प्रो० मिलेट का मंत है? कि यही शब्द प्राचीनतर है और कालन्‍्तरं में 
इन्हीं शब्दों से मित्र शब्द पृथक होकर स्वेतन्त्र देवता बंन गया है। मित्रंद्रह_ 
का मूल भाव, समय ( शत ) मैत्री अथवा पण को भग्न करने वाला थां। धौरे- 
धीरे प्रथम पद मिश्र या मित्र ने भाववाचक के स्थान पर व्यक्तिवाचक संज्ञा का 
रूप धारण कर लिया । इसकी पुष्टि में उन्होंने यह प्रमाण दिया है कि ऋग्वेद 
में संकलित एकमात्र मित्र -सक्त (३५६) में उसके स्वरूप में किसी भी प्र। कृतिक 
तत्व की झलक नहीं है। किन्तु क्योंकि प्रकाश को सह्रिचारों का संरक्षक माना 
जाता है और अन्धक्रार का सम्बन्ध छल, षड्यन्त्र तथा असत्य से हैं, अतः 
मित्र का कालान्तर में दिन के प्रकाश अथवा सूर्य से सम्बन्ध हो गया । माउल्टन 
तथा ब्रुगमान आदि विद्वानों का भी मत है कि जांतिवाचक. अथवा भाववाचक्र 
संज्ञा के रूप में मित्र शब्द व्यक्तिवाचक संज्ञा से प्राचीनतर है और संभवत: 
भारोपीय 'मेई” ( संस्क्ृत-मे-प्रणिदाने ) धातु से बना है जिसका. अर्थ विनिमय 
करना' होता है। लैटिन का कम्‌-म्यूनिस्‌ ( समुदाय ), गॉथिक का गन्मेन्स तथा 
जर्मन भाषा का गेमाइन ( सामान्य, सब के लिये ) शब्द इसी धातु से आये हैं। 
ब्रुगमात के अनुधार मित्र शब्द मूल अर्थ 'मित्रतापूर्ण विनिमय (लि०फवीलाश 
एटा८टा ) रहा होगा। ग्रिसवोल्ड का विचार हैं कि अपनी मूल अञस्था में 
संभवत: मित्र 'प्रतिज्ञा' का विशिष्ट-देवता थां। अतः उसका कार्य था मनुष्यों 
के प/रस्परिक व्यवहार को देखना और उन्हें सत्य एवं न्याय के मार्ग पर 
ले चलना किन्तु बाद में सत्य एवं प्रकाश से घनिष्ठ सम्बन्ध के का.ण उसका 
प्रकाश एवं सूर्य से सम्बन्ध हो गया। किन्तु जैसा कि आगे स्पष्ट होगा मित्र 
के सम्बन्ध में एक प्रकृति-देवता का आचारशास्त्रीय देवता में विकास इससे ह 
अधिक संभावित प्रतीत होता है । हट क्‍ 





यह कुछ विचिंत्र सा लगता है कि इस सर्वशक्तिश,लीं मिथ का ग। थाओं में 
उल्लेख तक नहीं है। प्रतीत होता हैं कि अन्य प्रकृति-देवताओं की भाँति 
ज॒ थुस्त ने अपने धर्म से उसका भी बहिष्कार कर दिया था।। मिश्रम्‌ शब्द.कुछ 
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१, जूर्नाल आसियातीक, १८६७, भाग दो, पृ० १४३ तथा आगे (मॉउल्टन 
के द्वातया अ० जो० पृष्ठ ६३ में उल्लिखित ।) 
२. तु० की०, देशमुख : ओरिजिन०; पृ० १७३ 
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स्थानों पर प्रयुक्त अवश्य है; ( उदा० यस्त ४६।५-) प्र केवल प्रण, प्रतिज्ञा या 
समझौते के अथे में ही॥ . ६5 48.,. 
प्राचीन सेमेटिंक जाति मातृ-देवता की पूजा के लिये विख्यात हैं। 
बेबीलोनिया में इश्तर नाम से इस देवी की पूजा होती थी । इसे पशु तथा वनस्पति 
जगत्‌ की उव॑रा शक्ति का प्रतीक माना जाता था। हेरोदोतस्‌ ने अपने इतिहास 
(१।१३१) में लिखा है. कि ईरानियों ने असीरिया-वासियों से मातृदेवता की 
पूजा अपना ली है और वे उसे मिश्र कहते हैं । स्पष्ट है कि यहाँ पर एक प्राचीन 
आर्य देवता का सेमेटिक देवी से तादात्म्य स्थापित करते हुए हेरोंदोतस्‌ ने एक 
बड़ी भूल की है। अवेस्ता में केवल एक ही देवी का उल्लेख है और वह है अ्ठो- 
सुरा-अनाहिता (आर्दा-श्रा-अनाहता; कलंकहीन, आदं कर देने वाली वीर देवी) । 
वह अत्यन्त रूपवती देवी हैं जो आकाश में निवास करती है तथा वर्षा के जल 
पर नियन्त्रण रखती है। इसे नदियों आदि की भी अधिष्ठात्री माना गया है। 
उवराशक्ति से भी इसका घनिष्ठ सबन्ध है। किन्तु हेरोंदोतस्‌ की इस भूल को भी 
कुछ विद्वानों ने प्राचीन ईरान के धार्मिक रहस्यों को खोलने की कुंजी समझा है । 
उदाहरणार्थ माउल्टन का मत है कि हेरोदोतस्‌ के समय में मिश्र एवं अनाहिता 
की उपासना का सम्मिश्रण हो गया था। दोनों का उसी प्रकार से एक युग्म 
बन गया था जैसे वैदिक भिन्रावरुणा का। दोनों के सम्बन्ध का कारण सम्भवतः 
यह है कि असीरियन भाषा में वर्षा को 'मेत्रु' ( 77८४० ) कहते हैं । वर्षा के 
जल एवं वर्षा की देवी का सम्बन्ध हो जाना. अत्यल्त सरल था। यह सम्बन्ध 
संभवत: किसी सेमेटिक प्रदेश में ही हो चुका था। आकाश के जलों से संबंधित 
होने के कारण मेत्रु का सम्बन्ध आकाश से भी हो गया और क्योंकि आकाश 
को एक सर्वद्रष्टा साक्षी माना जा सकता है जो मनुष्यों में उत्तम सम्बन्ध 
स्थापित रखता है, अत: उसमें मित्रता एवं प्रतिज्ञा का रक्षक आदि आचार- 
शास्त्रीय तत्त्व समाविष्ट हो गये । यही मेत्रु ईरान में आकर ईरानी देवता मिश्र में 
अपनी सत्ता खो बैठा 'क्योंकि मेत्रु से ध्वनि-साम्य रखने वाला यह शब्द 
भाववाचक ( प्रण, विश्वास आदि )' तथा  व्यक्तिवाचक ( देवता का नाम ) 
संज्ञा के रूप में ईरान में पहले से ही प्रचलित था । “इस प्रकार' ईरान में मिश्र के 
दो स्वरूप हो गये । एक प्राचीन : जो किसी प्रकृतिःतत्त्व से सम्बन्धित था और 
दूसरा नवीन: आचारशास्त्रीय ।' दशम यश्त में मिश्र का जो स्वरूप हैं वह मुख्यतः: 
द्वितीय स्वरूप पर निर्भर है। यहाँ यह्‌ प्रश्न उठता हैं कि यदि मिश्र के चरित्र 
में इतने आचारशास्त्रीय तत्त्व थे तो जरथुस्त्र ने गाथाओं में उसका उल्लेख 
फार्म नं ०--७ 
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क्‍यों नहीं किया । इसका कारण यह है कि जरथुस्त्र का मिश्र के इस आचार- 
शास्त्रीय रूप से संभवत: परिचय नहीं था। यह उसके बाद विकसित हुआ । 


मिश्र के आचारशास्त्रीय वैशिष्ट्य की व्याख्या करने के लिए उस पर 
आरयेतर प्रभाव मानने की कोई आवश्यकता वहीं हैं। माउल्टन का यह मत 
मिश्र का सम्बन्ध एक प्राकृतिक तत्त्व से हटाकर दूसरे प्राकृतिक तत्त्व से जोड़ता 
है और फिर उसमें आचारशास्त्रीय तत्त्वों के सन्निवेश को स्वीकार करता है । 
मेत्र कभी भी एक देवता के रूप में सेमेटिक जातियों में विकसित नहीं हुआ । 
परवर्ती अवेस्ता में भी कहीं भी अनाहिता के साथ मिश्र का उल्लेख नहीं हैं । 
अतः प्रतीत होता है कि मिश्राअहुरा की भाँति उन दोंनों. का युग्म कभी नहीं 
रहा । यदि होता भी तो हेरोदोतस दोनों का उल्लेख करता; यह नहीं लिखता 
कि ईरानी सेमेटिक देवी इश्तर को मिश्र कहते हैं। निश्चित रूप से हेरोदोतस्‌ 
ने यहाँ एक बहुत बड़ी भूल की है* । दोनों के एकरूप हो जाने की तो कोई 
सम्भावना भी नहीं क्‍योंकि दो पृथक देवताओं के रूप में अवेस्ता में अन्त तक 
उनकी सत्ता सुरक्षित रही है। ईसवी सन्‌ के आसपास की शताब्दियों में मिश्र 
की युद्ध के देवता के रूप में अत्यन्त प्रतिष्ठा हो गई थी। अतः मिश्र के इस 
स्वरूप की संतोषजनक व्याख्या करने के लिये भी एक अन्य आयेंतर प्रभाव 
की कल्पना करनी पड़ेगी। वस्तुत: मिश्र अपने उद्भव के काल से ही मुख्यतः 
आचार-शास्त्रीय देवता था। अवेस्ता में उसका उल्लेख मिलने के समय से कई 
शताब्दियों पूर्व ही मिश्र की स्तुति में ऋग्वेद के तृतीय मण्डल में सन्निहित 
५९वें सूक्त से इस कथन की सम्यक्‌ पुष्टि हो सकती है । 


बोग़ाजक्यूई में जिन चार आर्य देवताओं का उल्लेख हैं वह निष्प्रयोजन 
और आकस्मिक नहीं है। उनमें से प्रत्येक की अपनी. महत्ता है। हित्तिति 
और भितानी राजाओं में युद्ध के पश्चात्‌ सुलह हुई थी । उसमें हित्तिति राजा 
ने मितानी राजा से अपनी पुत्री का विवाह कर दिया था। ऋत के रक्षक 
रूप में शक्तिमान्‌ वरुण का आवाहन दोनों की रक्षा के लिए तथा सत्य पर स्थिर 
रखने के लिए किया गया है। इन्द्र युद्ध का- देवता था। अश्विनो ऋग्वेद 
में (विशेषत: सुर्यासूक्त १०८४ में) विवाह से विशेषतया सम्बद्ध हैं । शेष मित्र 
का उल्लेख निश्चित रूप से इसलिये किया गया है कि वह. संधि, प्रतिज्ञा 








१, देखिये--माउल्टन, अ० जो०, पृष्ठ ६५-६७ । 
२. तु० की० स्टुंअंट जोन्से, ए*० रि० ई० भाग ८, पृ० ७५३; 
मिग्रदह््म' नामक लेख । 
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आदि का अधिष्ठाता था। यह फलक मित्र का ज़रथुस्त्र से कम से कम एक 
सहख्र वर्ष पूर्व आचारशास्त्रीय विचारों से सम्बन्ध सूचित करता है । 


माउल्टन का विचार है कि यदि मिश्र में वे नैतिक आचारशास्त्रीय तत्त्व 
होते जो अवेस्ता के दशम यश्त में प्राप्त होते हैं तो ज्ञरथुस्त्र के द्वारा उसका 
बहिष्कार कभी नहीं होता । किन्तु वस्तु-स्थिति ठीक इसके विपरीत है। नैतिक 
एवं आचार-शास्त्रीय दृष्टि से सर्वोच्च एवं सर्वशक्तिमान्‌ अहुर की स्थापना के 
पश्चात्‌ मिश्र की आवश्यकता ही क्‍या रह गई थी ? मिश्र में संधि, प्रतिज्ञा 
तथा अनुबन्ध आदि. के रक्षक के रूप में जो भी विशेषताएँ थी वे सब ज़रथुस्त्र 
ने अश-वहिश्ता (ऋत) नामक अमेश स्पेन्ता से सम्बन्धित कर दीं और तब 
मिश्र का केवल प्राकृतिक रूप बचा जो ज़रथुस्त्र की दृष्टि में सर्वथा हेय था 
ही । जरथुस्त्र की धारणा एकेश्वरवाद की ओर थी। अत: अहुर अपने समान 
सशक्त एवं प्रसिद्ध प्रतिद्वन्द्ी को नहीं सहन कर सकता था और इसलिये मिश्र 
का निष्कासन स्वाभाविक ही था । 


लौकिक संस्कृत में मित्र शब्द पुल्लिग्र में सवंत्र सूर्य का वाची है। 
फारसी में भी 'मिहिर” शब्द सूर्य को सूचित करता है। वैदिक साहित्य के 
अनेक उद्धरणों से मित्र का प्रकाश से सम्बन्ध सूचित होता है। अत: प्रतीत 
होता है कि मित्र मूलतः सूर्य की ज्योति से सम्बद्ध था । सूर्य जगत 
की आत्मा है । उसका उदय सभी को प्रसन्न करता है। उसके प्रकाश से सभी 
प्राणी स्फूतिमान हो उठते हैं। अतः मानव का प्रकाश को लाभदायक या, दूसरे 
शब्दों में, मैत्रीपूू्णं समझना उचित ही था। प्रकाश का सत्य, ज्ञान एवं धर्म 
से तथा अन्धकार का असत्य, छल तथा तथा अज्ञान से जो सम्बन्ध है वह 
स्वभावतः मित्र को वह आचारशास्त्रीय रूप प्रदान कर सकता है जो बहुत 
प्राचीन काल में ही उसे प्राप्त हो गया था। इस दृष्टि से सम्भवतः मित्र की 
ब्युत्पत्ति तीन धातुओं से प्रदर्शित की जा सकती है। प्रो० ग्रे के अनुसार यह 
“मा -नापना धातु से निकला है और प्राचीन काल में मित्र को दिन का 


१. तारापुरवाला : रि० ज० अध्याय ४ | मैक्डानल : बे० मा० पृ० ३० । 
डाम्स्टीटर जे० अ०, प्रथम भाग, भूमिका पृ० ६० । कीथः रिलीजन० 
पृ० २६८ आदि । 

२. तु० की० डाम्संटीटर : जे० अ० पृ० ८५१ “प्रकाश एवं सत्य दोनों एक 
ही वस्तुएँ हैं; चर्म चक्ष॒ुओं से देखने पर जो वस्तु प्रकाश है मन 
के नेत्रों से देखने से वही सत्य ।”' 
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नापने वाला समझा जाता था। द्वितीय व्युत्पत्ति 'सिथ्‌' 5 मिलाना, संपर्क 
स्थापित करना या सहमत होना से सम्बन्धित है और तृतीय 'मिद् >स्नेहया 
सद्व्यवहार करना से । 


ऋ%० वे० ३।५६।१ में कहा गया है कि मित्र मनुष्यों के कर्मों को निर्निमेष 
दृष्टि से देखता है (मित्रः क्ृष्टीरनिमिषाभि चष्टे) । अपनी महिमा (प्रकाश १) 
के द्वारा उसने समस्त नभोमण्डल को तथा कीरति (तेज ? ) से पृथ्वी को व्याप्त कर 
रखा है (अभि यो महिना दिवं, मित्रो बभूव सप्रथा:, अभि अवोधिः पृथिवीम्‌; 
३।४९।७) अथवंबेद में एक स्थान पर (६।३।१८) कहा गया है कि जो कुछ 
वरुण रात्रि में अपने अन्दर छिपाये रहता हैं उस सबको मित्र दिन में प्रकाशित 
कर देता है। ऋग्वेद की निम्नलिखित ऋचा में सूर्य देव सविता का मित्र से 
तादात्म्य किया गया है--- 


उत याति सवितस्त्रीणि रोचनोत सुयंस्य रश्मिभिः समुच्यसि । 
उत रात्रीमुभयतः परीयस उत मित्रों भवसि देव धर्मभि: ॥५।८९१।४ 


मित्र का ऋग्वेद में एक महत्वपूर्ण विशेषण है 'ब्रुवाणो यातयज्जनः' “अपने 
वचन से सब व्यक्तियों को नियन्त्रित करने वाला' जो उसके आचारशास्त्रीय 
रूप को सूचित करता है (किन्तु इस समस्त शब्द के “मनुष्यों को परिश्रम में 
रत कर देनेवाला सूर्य” अथवा “मनुष्यों को एकत्र करने वाला' आदि अर्थ भी 
हो सकते हैं) । सूय-देव सविता के सम्बन्ध में भी प्रायः ऐसा ही भाव व्यक्त 
किया गया है (तु० की०, ऋ० वे० ५।८२।६ य इमा विश्वा जातानि आश्षाव- 
यति श्लोकेन ) । दैदीप्यमान अग्नि की मित्र से तुलना की गई है ( मित्रो 
अग्निर्भवति यत्समिद्धों, ३४५॥४; त्वं (अग्ने) मित्रो भवसि यत्समिद्ध:) । इन सभी 
उद्धरणों से मित्र का प्रकाश या सूर्य ज्योति से घनिष्ठ सम्बन्ध प्रतीत 
होता है । 

अवेस्ता में मिश्र का सूर्य से सम्बन्ध और भी. अधिक स्पष्ट है। एक 
स्थान पर उसकी सूय के देवता 'हर ख्शएत” (तेजस्वी सूय्यं) के साथ सम्मिलित 
स्तुति की गई हैं। यह स्तुति प्रत्येक पारसी की प्रात॑:कालीन प्राथना का काम 
देती है। यश्त २३॥६ में मिश्र को तीक्षण किरणों से युक्त कहा गया है। यश्त 
२४४ तथा १०७ में कहा गया हैं किः मिश्र के एक सहस्र नेत्र (रश्मियाँ हैं । 
नभ के प्रकाश से सम्बन्ध होने कें कारण उसे कहीं कहीं (आकाश की) विस्तृत 


१. तु० की०--देशमुख: ओरिजिन० पृ० १७४ । 
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गोचर भूमि ( वउरु गौयौति, संस्कृत-उरु गव्यूति ) तथा विशाल प्रदेशों का 
स्वामी (देड्घु-पंति) भी कहा गया है (फरगादं॑ ३।२, यश्त १०११ तथा १०७) 
और इसलिये उसका अवेस्ता के राम हृश्च्न (वायु) से जिसे प्रायः गोपालक की 
उपाधि दी गई है, पर्याप्त सम्बन्ध हैं। ईरान में मिश्र एवं सूर्यें का सम्बन्ध 
इतना निश्चित था कि ग्रीक इतिहासकार स्त्रेबो ने अपने इतिहास में स्पष्ट 
लिखा हैं कि “वे (पारसी) सूर्य की पूजा करते हैं जिसे वे मिश्र कहते हैं? । 


वरुण से सम्बन्ध के कारण मिश्र में वरुण के भी कुछ गुण आ गये हैं। 
उदा० यश्त १०१३ में कहा गया है वह उषा का दूत है, उषा के पहले 
पूर्व दिशा में हरेती पर्वत के पीछे से निकला करता हैं और थोड़ी देर में 
आकाश के सुनहले शिखरों पर चढ़ जाता है । यश्त १०६५ में कहा गया है 
कि सूर्धास्त के पश्चात्‌ वह गदा हाथ में लेकर आकाश में पश्चिम से पूर्व की 
ओर एक स्थान से दूसरे स्थान तक भ्रमण करता है और मनुष्यों के आचरण 
को देखता है। यश्त १०।७ में उसे निद्रा रहित नेत्रों से पृथ्वी की क्रियाओं के 
अवलोकन करते हुए वरणित किया गया है। 


मिश्र की सूयंतत्त्व से पृथक विकसित होने वाली कतिपय अपनी भी 
विशेषताएँ हैं। आयों ( शिष्ट ) को वह सुखमय एवं सुन्दर आवास प्रदान 
करता है ( यश्त १०।४॥, ५ )। वह सत्यवादी, उत्तम वक्ता तथा दूरदर्शी है 
(१०॥७) । यश्त १०।८४ में कहा गया है कि जब जिसी निर्धन अथवा दुबंल- 
व्यक्ति को उसके अधिकारों से वंचित किया जाता है तो वह अपने हाथ उठाकर 
सहायता के लिये मिश्र को पुकारता है। अपनी प्रतिज्ञा या अनुबन्ध को भग्न 
करना मिश्र का तिरस्कार करना है। ऐसा व्यक्ति मिश्रद्ग॒ज है। मिश्र ऐसे 
अपराध को कभी क्षमा नहीं करता, वह असत्य का भयकर शत्रु है* । न्याय 
एवं नियमों का स्वामी होने से उसे पृथ्वी के न्यायालयों का भी स्वामी गया 
गया है । 

मित्र युद्ध का भी देवता है। उसका मुख्य शस्त्र 'वज़ु' (गदा या कुल्हाड़ी) 
है। अपने 'वजु' से वह दुष्टों को दण्ड देता और दएवों के सिर काट डालता है 
( यश्त १०१३२ ) । 

किन्तु इन सबके अतिरिक्त मिश्र को जल प्रदान करनेवाला भी कहा गया 
हैं। वही आकाश से पानी बरसाकर वृक्षों की वृद्धि में सहायता देता है 


१. स्त्रेबो: १५।३।११: देखिये माउल्टन, अ० जो० पृ० ४०७ । 


९२९. ढाला; जोरेस्ट्रियन थियोलाजी, पृ० १०६-१०८ । 
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(यश्त- २०६१) । बह एक ऐसा: देवता है जो मनुष्यों को दीघ॑ जीवन,॥ पुत्र,पशु, 
संपत्ति, ऐश्वय, शक्ति, विजय तथा कल्याण प्रदान-करता है (१०१३३,६५) । 
वज्न धारण करना तथा पानी बरसाना आदि कुछ -ऐसी- विशेषताएँ हैं जो 
मिश्र ने प्राचीन आय॑ देव इन्द्र से ग्रहण की हैं 4 आरय॑-देवमण्डल के प्रमुख देवता 
इन्द्र के अवेस्ता में एक दैत्य का रूप पा जाने पर उत्रकी प्रमुख विशेषताओं का 
अस्य प्रधान देवताओं द्वारा आत्मसांत्‌ किया जाना स्वभाविक ही था । 

ऋग्वेद के मित्र सूक्‍त (३५६) में भी मित्र का लगभग - इन्हीं शब्दों में 
वर्णन किया गया है। मित्र के नियम (त्रत) बहुत कठोर हैं, उनका अवश्य पालन 
चाहिये ( “आदित्यस्य ब्रतमुपक्षियन्तो' 'इष इष्टब्रता अक: )। इसे एक उदार 
देवता के रूप में चित्रित किया गया है। जो मनुष्यों की सहायता करता हैं 
तथा उन्हें स्वास्थ्य, धन, अच्च एवं -ऐश्वर्य प्रदान करता ट्रै-- 


प्र स मित्र मर्तो अस्तु प्रयस्वान यस्त आदित्य शिक्षति ब्रतेन । 

न हन्यते न जीयते त्वोतो नैनमंहों अश्नोत्यन्तितो न दूरातू ॥ ३।५६।२ 

अनमीवास इलया मदन्‍्तो सितज्ञवों वरिमन्ना पृथिध्या:। ३।५६।३ 

मित्र॒स्य चर्षणीधृतो5बों देवस्थ सानसि । ३।५६।६ 

क्ृष्ण यजुर्वेद की तैत्तिरीय संहिता में (२।१।८) में मित्र को युद्ध में शान्ति 
स्थापित करके परस्पर संधि करवाने वाला कहा गया है (सेत्रम श्वेतमालभेत 
संग्रामे संयत्ते समयकामों मित्रमेव स्वेन भागधेयेनोप धावति) । 

दशम यश्त के €३वें पद में कहा गया है कि 'मिश्र की सहायता की अपेक्षा 
दोनों लोकों में होती है; इस लोक में वह मनुष्य के शरीरों की सहायता करता 
है और उस लोक में आत्माओं की । यह कथन पारसी धर्म में मिश्र के एक अन्य 
महत्त्वपूर्ण कार्य का परिचायक है जो ईरान में क्रश: विकसित हो रहा था । 
परवर्ती अवेस्तां में यह सामान्य विश्वांस पाया जाता हैं कि मिश्र मृत व्यक्तियों 
की आत्माओं को उनके कर्म के अनुसार शुभ अथवा अशुभ फल श्रदान करता 
है। मृत व्यक्ति की आत्मा को “चिन्व॒तु' नामक सेतु पार करना पड़ता हैं जो 
परलोक को ले जानेवाला सेतु है। सेतु के दूसरी ओर न्यायकर्ता मिश्र एवं 
रश्नु बैठे रहते हैं और आत्माओं की पृथ्वी पर किये गये कर्मों के अनुसार _ 
स्वर्ग या नरक में स्थान देते हैं। रश्नु को सदा 'रजिश्त' (परम-न्यायी) की 
की उपाधि दी जाती है। मृत्यु के पश्चात्‌ दुष्ट व्यक्तियों को दंडित करने के 
कारण वह सब पापी व्यक्तियों का शत्रु है (फरगार्द ४। ४)? | डाम्स्टीटर का 








१. तारापुरवाला, रि० ज०, अध्याय ७ १० १०१॥। 
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मत है कि रश्नु की उत्पत्ति मित्र के ही व्यक्तित्व से हुई है और संभवत: यह 
शब्द पहले मिश्र का विशेषण था? । 


रश्नु की भाँति मिश्र का एक ओर सहायक है जिसे पारसी धर्म में 'अओश' 
(आज्ञापालन, अनुशासन) की संज्ञा दी गई है*। आयें देवमण्डल में मानव 
मात्र के पारस्परिक सत्य सम्बन्धों को सुदृढ़ रखने वाले मित्र तथा जगत्‌ के 
भौतिक एवं नैतिक नियमों (ऋत) के अधिपति वरुण का मित्रावरुणो तथा 
मिश्राअहुरा के रूप में मणि-कांचन संयोग ज़रथुस्त्र द्वारा भग्न कर दिया 
गया । मित्र की आचा रशास्त्रीय विशेषताएँ अश तथा अहुर से सम्बद्ध कर दी 
गईं तथा शेष का तिरकार कर दिया गया। सम्भावना तो यहाँ तक है कि 
जरथुस्त्र ने उसे पूर्णतः: राक्षस या “दएव” की पदवी दे डाली। क्‍योंकि 
गाथाओं में एक स्थान पर (यस्न ३२॥१०) कहा गया है कि सूर्य एवं वृषभ 
को आँखों से देखना सबसे अधिक बुरा है। संभवत: सूर्य से तात्पयं मिश्र 
से है और वृषभ का उल्लेख उस कथा को सूचित करता है जिसके अनुमार मिश्र 
ने एक वृषभ को मार कर अनेक ओषधियों तथा पशुओं को उत्पन्न किया । 
ज़रथुस्त्र ने मिश्र के स्थान पर “ग्यूश तशन्‌” (वृषभ ख्रष्टा) नामक एक नये 
अमूर्त रूप की कल्पना की । किन्तु जैसा कि बार्थोलोमे का मत है “यद्यपि 
मिश्र की उपासना का ज़रथुस्त्र की मूल शिक्षाओं (गाथाओं) में 'हओम' की भाँति 
कोई भी स्थान नहीं है किन्तु सामान्य जनता का विश्वास उसमें इतना प्रबल था 
कि कालान्तर में पुरोहितोंको उसकी उपासना की अनुमति देना आवश्यक 





१. डाम्संटीर, जे० अ० भूमिका, पृ० ६१, पाद टिप्पणी । 


२. डा० सुकुमार सेन (इंडो ईरानिका” कलकत्ता, चतुर्थ भाग, जुलाई 
१६५०) का मत है ईरानी श्रओोश एवं भारतीय ह्कन्द सर्वथा एक 
हैं। उन्होंने दोनों की समान विशेषताओं की ओर संकेत किया है 
और श्रओश का संस्कृत रूप भ्रौष मानते हुए उसे “श्र” धातु से 
निष्पन्न माना है। दोनों देवों के साम्य का यह सुझाव तो पूर्णतया 
असिद्ध और दूरारूढ़ है पर हाँ, श्रओष की श्रु धातु से उत्पत्ति (बात 
'सुनने' या मानने की क्रिया) के संबन्ध में कोई सन्देह नहीं है । 


३. स्टुअंटं जोन्स, मिश्रइक्ष्म : ८५, पृ० ७५३ । तु० की०--माउल्टन 
अ० जो०, पृ० २४७, ३५७। 
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हो गया'* । सम्भवतः ६ठीं शताब्दी ई० पृ० में हीं मिश्र को अपना सम्मानास्पद 
पद प्राप्त हो गया था क्योंकि ईरान के प्राचीन कलेल्डर में जिसे दारियुस्‌ 

(लगभग ५०० ई० पू० ) ने प्रचलित किया था सातवें मही ने का (जो इस 

समय १७ सितम्बर से १७ अक्टूबर तक पड़ता है) नाम मिश्र के ऊपर रखा 

गया है। अवेस्ता का देशम यश्त संपूर्णत: मिश्र की ही स्तुति करता है; इसमें 

लगभग १२४५ पद हैं। यह यश्त अत्यस्त काव्यात्मक है और कहीं कहीं अत्यन्त 
ओजपूर्ण हो गया है । ह | 

मिश्र की उत्पत्ति एवं कार्यों के विषय में परवर्ती अवेस्ता में जो कथा 

वर्णित है उसका संक्षिप्त रूप इस प्रकार है--मिश्र की उत्पत्ति नदी के किनारे 
एक पवित्र गूलर के वृक्ष की छाया में एक कठोर शिलाखण्ड से हुई थी। 
उत्पन्न होते समय वह एक हाथ में तीक्षण कटार तथा दूसरे में दीपशिखा लिए 
था। उसने अपनी कटार से वक्ष की. छाल निकाली और उसको पहन लिया । इसके 
पश्चात्‌ उसने सूर्य से युद्ध करके अपनी शक्ति की परीक्षा करने की ठानी । किन्तु 
दोनों ने संधि कर ली और एक दूसरे की सहायता करने का वचन दिया । 


अहुरमज़्द ने एक विशाल एवं शक्तिशाली वृषभ की सृष्टि कर रखी थी । 
यह वृषभ पवंतों एवं मैदानों पर निद्॑न्दर विचरण किया करता था। मिश्र ने 
जाकर उसके सींग पकड़े और ऊपर चढ़ने में सफल हो गया। वृषभ उठल 
उछलकर तीक्रता से भागने लगा किन्तु मिश्र ने उसे छोड़ा नहीं । जब वह थक 
गया तो वह उसे एक गुफा के अन्दर ले जाने लगा किन्तु वृषभ फिर भाग खड़ा 
हुआ । इस बार सूर्य ने उसकी सहायता के लिये एक पक्षी को भेजा । उसकी 
सहायता से मिश्र बैल को पकड़कर गुफा के द्वार पर लाया वहाँ उसने उसे 
अपने वश में करके उसके पाश्व॑ में अपनी तीक्षण कटार भोंक दी । वृषभ के 
शरीर से जो रक्त निकला उससे सब वनस्पतियों एवं पशुओं की उत्पत्ति हुई । 
ही कम 020८ 870, 0853 शीप78 79 व९/ ४४८०९ 2878- 
" फाएडपंटलत [,072८ 905 6णफ्रला 3$00४ छाषाएेग्ाएंं छछा, 
एुवणा११, 08. #रऔैटा' वेढा 5]80 06 870 
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झ942८०४॥ . 8९१०९४६९६, _ 8९०८ एछलाएणाए डफप्टपीौ85८77 , 
आल्टईरानिशत्ष वर्ट रबुख, स्तम्भ सं० ११८ ५।. 

२. कारनाय ! ईरानियन माइथॉलजी, अध्याय २,  पूृ७ २८७, २८८ | 
तथा क्यूमों, वि मिस्ट्रीज्‌ आफ मिश्र, १० १३१ तथा आगे । 
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ग्रिसवोल्ड का मत है कि मिश्र के प्रति जरथुस्त्र की घृणा का मुख्य कारण 
यह था कि उसके समय में मिश्र के स्वरूप का एक अन्य निक्ृृष्ट पक्ष भी था । 
वह एक योद्धा के रूप में प्रसिद्ध था और युद्ध एवं विजय के देवता के रूप 
में मीडिया के दस्युगण उसकी उपासना करते थे। प्राचीन देवताओं में प्रकाश 
एवं अन्धकार के प्रतीकात्मक युद्ध का अनेक स्थानों पर वर्णन प्राप्त होता है 
अतः मिश्र के स्वरूप की यह विशेषता उसकी प्रकाशात्मकता का स्वाभाविक 
विकास थी । 


यद्यपि इतने पूर्व मिश्र के चरित्र में इस प्रकार की विशेषता के अस्तित्व 
का कोई भी प्रमाण नहीं है और इसलिये मिश्र के गाथाओं से बहिष्कार में इस 
कारण की बहुत कम सम्भावना है किन्तु इतना निश्चित है कि ईसवी सन्‌ के 
कम से कम ४०० वर्ष पूर्व मिश्र योद्धाओं और सैनिकों का भ्रिय देवता बन 
चुका था। ऋग्वेद में उसे सुक्षत्र” कहा गया है (३।५६।४) । यश्त १०४१ 
में भी इसका स्पष्ट संकेत है--/[ शत्रुओं में ] मिश्र सहसा तीत्र भय उत्पन्न 
कर देते हैं। रश्तु उसको ट्विगुणित कर देता है और श्रओश उनको एक 
साथ सुरक्षित स्थानों में भाग जाने के लिये बाध्य कर देता है।” मिश्र का युद्ध 
से संबन्ध द्योतित करने वाले अन्य संकेत भी इसी यश्त में कई स्थानों पर 
पाये जाते हैं । 


३०० ई० पू० तक सामरिक देवता के रूप में मित्र का महत्त्व और बढ़ 
गया तथा प्राचीन प्राकृतिक तत्त्व की उपासना के साथ ग्रीस की रहस्यवादी 
विचारधारा एवं कुछ अंशों में सेमेटिक प्रभाव के सम्मिश्रण से इसकी उपासना 
का पृथक सम्श्रदाय ही स्थापित हो गया। अनेक देशों और धर्मों की विचार- 
धाराओं एवं पूजा पद्धतियों के प्रभाव से इसने एक विचित्र रूप धारण कर 
लिया । इसी काल में रोम की सेना में अनेक ईरानी सैनिकों का प्रवेश हुआ । 
उन्होंने युद्ध के पराक्रमी देवता के रूप में ( यश्त १०११३२ ) मिश्र की उपासना 
को सम्पूर्ण रोमन सेना में फैला दिया और सेना के तथा ईरान के व्यापारियों 
के प्रभाव से स्वल्प समय में ही यह धर्म केवल रोम में ही नहीं अपितु आस पास 
के देशों में भी --यहाँ तक कि सुदूर पश्चिम में स्थित इंगलेंड तक में--सशक्त 
रूप से व्याप्त हो गया । रोम में अपराजेय शक्तिशाली मिश्र के रूप में सूर्य-देव 
( 80 ॥7ण्ंट४०५ १(४(४785$ ) की उपासना सर्वत्र व्याप्त हो गई। तीसरी 
शताब्दी के अन्त तक तो ऐसा प्रतीत होने लगा मानों वह एक विश्व धर्म का 


१. ग्रिसवोल्ड : रि० ऋ०, पृ० ११७ तथा पाद टिप्पणी (५) । 
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रूप धारण कर लेगा। चौथी शताब्दी के प्रारम्भ में रोम के अनेक राजा 
/मिश्रधर्म! ()४(१ल्‍07 ४४7) को मानने वाले थे और ईसाई धर्म का रोम तथा शेष 
यूरोप पर प्रभाव नहीं के बराबर था। यद्यपि धीरे-धीरे ईसाई धर्म के प्रभाव 
के कारण यूरोप से मिश्र धर्म समाप्त हो गया किन्तु मिश्र के प्राचीन मन्दिर एवं 
मूर्तियाँ अब भी समस्त यूरोप में प्राप्त होती है? । इन पंक्तियों के लेखक ने 
जमंनी के दक्षिण-पश्चिमी भाग तथा फ्रांस में स्थित अनेक संग्रहालयों में मिश्र 
की विविध मूर्तियाँ देखी हैं । ईसाई धर्म के प्रारम्भिक रूप का निर्माण करने में 
मिश्र धर्म का भी बहुत कुछ हाथ रहा है और अनेंस्ट रेनेन का यह कथन ठीक 
ही है कि यदि ईसाई धर्म का उद्भव नहीं हुआ होता तो आज संसार में मिश्र 
की ही उपासना हो रही होती * । 

रोम में प्राप्त मिश्र की मूर्तियों का सबसे प्रिय अभिप्राय/ (70०४ ) वृषभ 
का वध करते हुए उसका चित्रण है । मिश्र के दोनों ओर हाथ में दीप शिखा 
धारण किये हुए दो परिचर भी चित्रित किये गये हैं जितके रोमन नाम क्रमश: 
कोट तथा कोटपुट हैं। संभवत: ये उदित एवं अस्त होते हुए सूर्य के प्रतीक है । 
कुछ मूर्तियों में सूर्य और उनके दूत पक्षी का भी चित्रण है।. कुछ में वृषभ के 
गले से निकलते हुए रक्त को एक श्वान के द्वारे चाटे जाते हुए दिखाया गया 
है। मिश्र की सब से सरल मूर्तियाँ वे हैं जिनमें उसे एक हाथ में कटार तथा 
दूसरे में सूय॑ की प्रतीक दीप-शिखा लिये हुए शिला से निकलते हुए उत्कीर्ण 
किया गया है । 


(३) हओम ( बे० सोम ) 


यद्यपि सोम एक विशिष्ट लता के “अंशुओं' से निकला हुआ तथा यज्ञ में 
बहुधा उपयुक्त होने वाला सुस्वादु एवं आनन्ददायक रस मात्र है किन्तु यज्ञ से 
इसका घनिष्ठ सम्बन्ध होने के कारण इसमें एक विशेष प्रकार की पवित्र भावना 
का समावेश हो गया हैं जिसने इसका लगभग देवीकरण कर दिया है । 
मुंजवान्‌ नामक. किसी पर्वत से सोमलता लाई जाती थी। कुचलकर उसका स्स 


१. भेक्‍्डानल : लेक्चर्स आन दि कम्पेरेटिव रिलीजन, पृ० १० (कलकत्ता 
द विश्ववि० में दिये गये भाषण) । ह 
२. ब्लूमफील्ड द्वारा : रि० बे०, पृ० ८५५पर उल्लिखित । 
३. इन मूर्तियों के विस्तृत विवरण के लिये देखिये-क्यूमों: मिस्ट्रीज़ 
आफ मिश्र (अँग्रेजी अनुवाद ), शिकागों १६९०३, तथा कारनाय, 
ईरानियन माइथॉलजी पृष्ठ २६४ तथा २८८ । 
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निकाला जाता था और छानने के पश्चात्‌ दुग्ध एवं मधु मिश्चित करके विधिवत्‌ 
देवताओं को समपित करने के पश्चात्‌ उसका पान किया जाता था। ऋग्वेद 
में इस सोम रस को अनेक अलौकिक गुणों के युक्त बताया गया है। किन्तु 
प्राचीन वैदिक काल में ही सोम की धारणा इस भौतिक रूप से बहुत ऊपर उठ 
गई थी । उसका मूल स्थान स्वर्ग में माना जाने लगा था और उसका तांदात्म्य 
संसार के अणु-अणु में स्पल्दित प्राणशक्ति से कर दिया गया था) 


वैदिक धर्म के दाय के रूप में आयों की ईरानी शाखा को भी सोम के 
उपयोग एवं विधि विधान की प्राप्ति हुई । 


यह एक रोचक तथ्य है कि भारत एवं ईरान दोनों स्थानों में सोम का 
इतना महत्व होते हुए भी और उसे अमरत्व साधन में समर्थ मानते हुए भी 
ज़रथ॒स्त्र ने अपने धर्म से उसका पूर्ण बहिष्कार कर दिया था | गाथाओं में दो 
स्थान ऐसे हैं जहाँ जरथुस्त्र की हओम के प्रति घृणा व्यक्त होती हैं । यस्त 
४५८।१० में ज़रथुस्त्र अहुर से प्रार्थना करता हुआ कहता है कि तुम इस मादक 
द्रव्य के भ्रष्टाचार को कब समाप्त करोगे जिससे करपत ( मागी पुरोहित ) 
दुष्कर्म करते हैं !! यद्यपि इस स्थान पर मागी पुरोहितों की चतुरता से हओम 
का नाम नहीं आने पाया है किन्तु निश्चित रूप से उसी की ओर संकेत है । 
दूसरे स्थान पर (यस्त ३२।१४) उल्लेख पूर्णतः भ्रान्ति-रहित है। वहाँ कहा 
गया है कि धर्म के शत्रु वृषभ का इसलिये बलिदान करते हैं जिससे दूरओश 
उनकी सहायता करें' । परवर्ती अंबेस्ता में अनेक स्थानों पर हओम के लिये 
दूर-ओश (मृत्यु) विशेषण प्रयुक्त हुआ है । 

ज़रथुस्त्र की हओम के प्रति इस घुणा का कारण सम्भवतः यह है कि उस 
समय हओम-रस का सम्बन्ध माग्ियों के अनेक यातविक कृत्यों से हो गया था 
और प्राचीन अपरिष्कृत धर्म के ये पुरोहित बुषभ-हन्ता मिश्र की पूजा के रूप 
में रात्रि में एक वृषभ का बलिदान करते थे। इस हृत्य में अनेक प्राचीन 
यातविक क्रियाएं भी सम्मिलित थीं। कृत्य के बीच में ही तीत्र मच्च एवं 
हओम का पान किया जाता था | 





१. सोम कथाओं की विद्वत्तापूर्ण व्याख्या के लिये देखें, उल्रिष्‌ श्नाइडर : 
डेर सोमराउब डेस मनु : म्थुर्थेंस उण्ड्‌ रिदुआलू ( मनु का सोम 
अपहरण, कथा और कर्मकाण्ड ) वीसबाडेन १६७१ | 

२. माउल्टन : अ० जो०, पृ० ७२ । 
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दो अपेक्षाकृत परवर्ती यस्नों, € तथा १०, में हओम का प्रत्यावतंन हुआ... 
हैं। किन्तु अब वह पहले वाला हओम नहीं है। हओम की महत्ता एवं उसका 
उपयोग ईरान में तब तक पूर्णतः लुप्त हो चुका था अत: हओम केवल देवताओं 
का प्रिय, मृत्यूंजयी एक पेय मात्र रह गया है जिसका प्रतीकात्मक रूप उसके 
भौतिक रूप से कहीं अधिक प्रबल है। किन्तु फिर भी वैदिक सोम एवं ईरानी 
हओम की तुलना दोनों को एक ही वस्तु मानने को प्रेरित करती है । 

सोम सर्वोत्कृष्ट औषधि है वह वनस्पतियों का राजा है (सोम॑ नमस्य 
राजानं यो जज्ञे बीरुघां पति : ६।११४।२ )। अवेस्ता में भी हओम को यह 
सम्मान प्रदान किया गया है (यस्त १०११) । ऋ० वे० ५॥८४॥२ में कहा गया 
है कि वरुण ने सोम पादप को पव॑ंतों पर स्थापित किया (वरुणों....अदधात 
सोमम॒द्रो ) । ठीक इसी प्रकार यस्तन १०।४।१० में कहा गया है कि चतुर देवता 
(अहुर) ने हपतोम को 'हरंती' पर्वत पर उसकी घाटियों में स्थापित किया है । 
वहाँ से कुछ पवित्र पक्षी सोम को पृथ्वी पर लाते हैं (यस्न १०।११,१७) 
ऋग्वेद में एक श्येन सोम को पृथ्वी पर लाता है (अमथ्नात अन्य परि श्येनो 
अद्रेः: १६३।६, आय॑ ते श्येत उशते जभार ३।४३।७) | ऋ० वे० ३॥५३।१४ 
में सोम को झुकी हुई शाखाओं वाला (नंचाशाखं तथा नम्यांशु:) कहा गया है । 
अवेस्ता में भी हओम की यही विशेषता है (यस्न ६।१६) | इस पादप अथवा 
लता का रंग कुछ भूरा या पीला सा (हरि अथवा जूरि) होता है (परि सुवानो 
हरिरंशुः ऋ० वे० ६॥६२।१ तथा यस्त ६१६, ३०) | 

दोनों धामिक पुस्तकों में सोम-हओम के आध्यात्मिक ग्रुणों का वर्णन 
सुन्दर काव्यात्मक शैली में किया गया है जो इस अद्वितीय पेय के प्रति हार्दिक 
प्रशंसा से आपूरित है" । सोम प्रत्येक रोग को शान्त करने की क्षमता रखता 
है। उसका पीने वाला स्वस्थ, प्रसन्न एवं दीर्घायु होता है । द 



























(१) ते मा रक्षन्तु विज्नलसश्चरिन्नात्‌ उत मा ज्रामाद्यवयस्तु इन्दवः | 
ऋण" बे० ८।४८।५ ॥ 
(२) अप त्या तस्थुरु अनिरा अमीवा निरत्रसन्तमिषीचीरभंषः । 
प्।४८।११ ॥ 








(३) त्वं च सोम नो वशों जीवातुं न मरामहे । १।६१॥६ + 
ठीक इसी प्रकार अवेस्ता में भी सोम को रोगों का प्रशमन करने 







१. जीवनजी जमशेदजी मोदी, ए०रि०ई०, भाग ६, पृ० ५०६, हओऔम । 





"25०९५४ कथा 2 खाक जा 


ब- 
हि 


जू 
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वाला माना गया है और दीर्घायु के लिये उससे प्रार्थना की गई (यस्न ६।१६ 
तथा तथा १०।६९) साथ ही उसे ज्ञान, साहस, सफलता, स्वास्थ्य एवं महत्त्व 
प्रदायक भी कहा गया है (यस्न ६।१७) । 


. निम्नलिखित ऋचा में सोम को अत्यन्त पराक्रमी, विजेता, कीरतिशाली 
तथा सम्पूर्ण योद्धाओं में सर्वोत्कृष्ट बताया गया है--- 


अषाढ़ं युत्सु पृतनासु पति स्वर्षामप्सा वुजनस्य गोपास । 
मरेषुजं सुक्षितिं सुश्र॒व्सं जयन्तं त्वामनु वबदेम सोम ॥ १।६१।२१ 


अवेस्ता के यस्न ६।३०, ३१ में हओम को प्रत्येक युद्ध में विजय प्रदान 
करने वाला कहा गया है और उससे निर्दोष मनुष्यों को पीड़ित करने वाले दुष्टों 
का विनाश करने की प्रार्थना की गई है। यही नहीं, हओम के पान से मनुष्यों 
के सम्पूर्ण कल्मष, असत्य एवं पाप भी दूर हो जाते हैं और मनुष्य नितान्त शुद्ध 
हो जाता है । इस प्रकार यह शरीर को ही नहीं आत्मा को भी पुष्ट करता है 
(यस्त १०।१३) । इसको पीने से मृत्यु पास नहीं आ सकती और मनुष्य अमरत्व 
प्राप्त कर लेता है (६।२०) । ऋग्वेद में अनेक स्थानों पर सोमपान से अमर हो 
जाने का वर्णन है। अतएव सोमपान के पश्चात्‌ न तो शत्रु ही कुछ बिगाड़ 
सकते हैं और न अन्य कोई देवी संकट आ सकता है। 


अपाम सोमसम॒ता अभूम अगन्म ज्योतिर अविदाम देवान्‌ | 
किन्न्‌ूनमस्मान्‌ कृणबद्‌ अरातिः ? कि धूतिरमतमत्यंस्थ ? 
क्र० वे० ८५।४८॥३ 
यस्न ६।१६ तथा २१ में हओम के छ: विशेष गुण बताए गये हैं। यह 
स्वर्ग, स्वास्थ्य, दीर्घायु, दुष्टों का दमन करने की शक्ति, शत्रुओं पर विजय 
तथा चोर एवं वधिकों से सुरक्षा प्रदान करता है। ईर्ष्यालु तथा दुष्ट लोगों से 
भी यह रक्षा करता है (६।२८)। ज्ञान प्राप्ति के इच्छुक विद्यार्थियों द्वारा, 
पति प्राप्त करने की इच्छुक कुमारियों द्वारा तथा पुत्र की इच्छुक स्त्रियों द्वारा 
इसकी विशेष रूप से स्तुति की जाती है" (यस्न ६।२२, २३)। हओम का यह 
गुण संभवतः ईरान का स्वतंत्र विकास है। 


इन्द्र के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध के कारण सोम में कुछ इन्द्र के भी गुण आ 


गये है। इन्द्र वृत्र को मारने के यूर्व सोम रस के कई तडाग पी जाता है। तब 


१. देखिये--कारनाय : ई० मा०, पृ० २८२ । 
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उसमें व॒तन्र से युद्ध करने के लिये स्फूर्ति आती है । इस दृष्टि से सोम भी 'वृत्रहन्‌ 
तथा बुन्नाणां हन्ता' है--(हन्ता बुज्णामसि सोस पूित्‌ । ६।८८।४) 


अवेस्ता में भी सोम को '“बरेश्रग्न कहा गया है। जिस प्रकार वैदिक 

वत्रहन्‌ दैत्यों को “बधर्‌' नामक शास्त्रों से पराजित करता है उसी प्रकार 
वेरेश्ररन 'बदर्‌' से प्रहार करता है। सोम 'स्वर्षा” (प्रकाश का विजेता) है तो 
हओम भी 'हरेज? है। दोनों ही ज्ञानी एवं बुद्धिमान्‌ (सुक्रतु/हुस्तु) कहे गये 
हैं। भारत एवं ईरान दोनों देशों में सोमरस के निर्माण की विधि एक ही थी । 
सोमपादप के अंशु (अवे० अंसुशू-डंठल) कुचले जाते थे और रस में दुग्ध एवं 
मधु मिलाया जाता था (यस्न १०१३) । ऋग्वेद में सर्वप्रथण सोम रस के 
निर्माता तीन व्यक्ति कहे गये हैं-- विवस्वान्‌, त्रित तथा आप्त्य । ठीक ये ही 
नाम (बोबडह्मन्त, प्रितं तथा आश्व्य) अवेस्ता के प्रथम तीन सोम निर्माताओं 
के भी हैं! । 


पाथिव रूप के अतिरिक्त ऋग्वेद में सोम का एक आकाशीय (दिव्य) रूप 
भी है (समतत त्वा दिव्य: सोम इन्द्र, ममत्तु य: सूयते पाथिवेषु १०।११६।३) 
वस्तुतः सोम का वास्तविक स्थान आकाश ही हैं। वहाँ से मातरिश्वा अथवा 
एयेन उसे पृथ्वी पर लाता है। अतः कई स्थानों पर॑ सोम को आकाश का पुत्र 
(दिवः: शिशुः, उदा० एष स्य मद्यो रसो”ब चष्टे दिवः शिशुः ६।३५५) । 


अवेस्ता में हतोम केवल रस का ही नाम नहीं है। यह एक अत्यन्त 
प्राचीन उपदेशक का भी नाम है जिसने आदि काल में अज्ञानी मानवों को 
धामिक ज्योति के दर्शन कराये | अवेस्ता में उसे प्राचीन धामिक उपदेशकों 
द्वारा भी पूजित एवं आदुत होते हुए प्रदर्शित किया गया है। नवम यस्त में 
वह ज़रथुस्त्र के सम्मुख प्रकट होकर ईरान में धामिक भावना के प्रसार का 
प्राचीन इतिहास वरणित करता हुआ चित्रित किया गया है* । कुछ विद्वानों का 
मत है कि सुदूर प्रागंतिहासिक काल में हतहोम अथवा सोम नामका एक 
वास्तविक व्यक्ति हुआ था । इसी ने एक विशेष लता की खोज करके उसके - 
रस का पान करने एवं देवताओं को अपित करने की प्रथा चलाई थी । 


१. देखिये--मैक्डानल : बे० मा०, पृ० ११४॥ 
२. तारापुरवाला : रि० ज०, प्रथम अध्याय । 





सा 
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कालान्‍्तर में उस विशिष्ट पादप अथवा लता का नाम ही उसके नाम पर 
प्रसिद्ध हो गया । 


अवेस्ता में हतोम के दो भेद हैं। एक सामान्य हओम जौ पीतवर्ण का 
होता है और दूसरा श्वेत हओम या 'गओकरन' ( गोकर्ण )। दस सहस्न 
प्रकार के बीजों को मिलाकर इस अद्भुत (गओकरन) का बीज बना है। एक 
सुन्दर पौधे के रूप में गओकरन आकाश के 'बउरुकष' नामक समुद्र के मध्य 
में उगा हुआ है। इसके चारों और दस सहस्न ओषधियाँ और हैं (फरगाद॑ 
२०।४) । यह संपूर्ण वनस्पतियों का राजा है (बुन्दाहिश : ५८।१०) जो कोई 
इसके किसी भी अंश को खाता हैं वह अमर हो जाता है (बुन्दाहिश ४२।१२) | 
सृष्टि के अन्त में प्रलय के पश्चात्‌ पुण्यशाली व्यक्तियों को इसका रस पान 
करने को मिलता है (बुन्दाहिश : ५६।४) । अंग्रामइन्यु ने इसे हानि पहुँचाने 
के लिये एक गिरगिट की रचना की थी। किन्तु उसकी सुरक्षा के लिये अहुर 
मज्दा ने दस मछलियाँ नियुक्त कर रखी हैं जो चारों ओर घुमकर सदा उसकी 
रक्षा किया करती हैं (बुन्दाहिश १८) । - 


पार्थिव हओम इसी गओकरन का अंश है। इसे एक पवित्र पक्षी ने 
आकाश से लाकर अलबुर्ज हर-बरजति (हरेति) नामक पर्वत पर स्थापित या 
किया हैं । 
सोम का एक नाम मधु भी है। कहीं-कहीं दोनों शब्दों को एक दूसरे के विशे- 
षण के रूप में भी प्रयुक्त किया गया हैं। उदा० सोम को मधुमान्‌ (६॥६६।१३) 
तथा मधु को 'सोम्य ( ३॥५३।१० ) कहा गया है। मधु शब्द संभवत: भारो- 
पीय है। ग्रीक में यह शब्द मेथु, प्रा० जर्मन में मेठ, एंग्लो सेक्‍्सन में मेड 
तथा अंग्रेजी में मोड के रूप में प्राप्त होता है ।. ग्रीक देव कथाओं में ज़्येउस्‌ का 
..._ श्येन आकाश से मेथु अथवा अमृत ( ग्रीक अस्ब्रोसिया ) को पृथ्वी .पर लाते हुए 
न्‍ वाणित किया गया है। ठीक इसी प्रकार ऋग्वेद में भी एक धातुमय दुर्ग को 
| भग्न करके इन्द्र के दूत श्येन का इन्द्र के लिये उच्चतम आकाश से मधु लाते हुए 
उल्लेख है। ब्लूमफील्ड, क़ीथ,, मैक्डानल, ग्रिसवोल्ड, तथा कारनाय आदि 


१, उदा० जीवनजी ज़मशेदजी मोदी : हओम, ए० रि० ई०, भाग ६, 
पू० ५०७ | " 

२. देखिये : क्रमशः रि० बे० पृ० १४६, रिलीजन०,१० १७२, बे० मा०, 
पु० ११४, रि० ऋ०, पृ० २१७ तथा ईरानियन माइथालाजी, 
पृ० २८३ । 
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विद्वांनों कां मंत हैं कि मधु के प्रृथ्वी में आनयन की यह भारोपीय देवकथा 
मूल रूप में जल-वर्षण से संबन्धित है। धातुमय दुर्ग मेघ हैं। श्येंन तडित्‌ का 
प्रतिरूप हैं। मेघों में वनस्पतियों का प्राणाधायक जल ( मधुतत्त्व ) भरा हुआ _ 
है जिसके प्रथ्वी पर आग्रमन से सभी प्राणी तृप्त होते हैं। सोम और 
उसकी कथाएं शुद्ध भारतीय हैं. किन्तु इस प्राचीन. भारोपीय देवकथा का _ 
सोम के साथ तादात्म्य हो गया हैं जिससे मधु एवं सोम की एकात्मता स्थापित 
हो गई है? । ; 
(४) आतर ( वे० अग्नि ) 
प्राचीन फारसी में आतर' अग्नि को कहते हैं । ग्रीक देवमण्डल में 'हैस्तिया' 
रोम में बेस्ता' नामक गाहंपत्य अग्नि-देवियों की उपस्थिति से तथा सं० 
अग्नि के समानान्तर लेटिन में 'इग्निस्‌' तथा लिथुआनियन में “अग्निस' शब्द की 
प्राप्ति से इतना तो लगभग निश्चित ही है कि आर्यो के अग्नि प्रारम्भ से ही 
आदर का पात्र थी। प्राचीन काल से चली आ रही इस अग्नि उपासना की... 
उपेक्षा जरथुस्त्र भी नेंहीं कर सके । आर्यों के प्राचीन प्राकृतिक देवताओं में 
केवल “अग्नि! का ही कई स्थानों पर गाथाओं में निश्चित उल्लेख प्राप्त होता 
है। ज्रथुस्त्र के अनुसार अग्नि उस दिव्य, शाश्वत, अनन्त, ईश्वरीय-ज्योति 
का पार्थिव स्वरूप है और इस प्रकार वह अहुरमज़्दा का दीप्ति युक्त भौतिक 
प्रतीक है। अहुरमज़्दा के प्रतीक के रूप प्राचीन पारसी धर्म में अग्नि की 
पूजा का अत्यधिक महत्व था। पारसी धर्म में अग्नि पूजा के इस महत्व को 
देखकर ही कभी-कभी पारसी भूल से “अग्नि पूजक' कहे जाते हैं । 
यद्यपि वह्नि के अर्थ में वेदिक भाषा में प्रथुक्त 'अग्नि! एवं प्राचीन फारसी 
भाषा के आतंर' शब्दों में कोई भाषा वैज्ञानिक संबन्ध नहीं है तथापि 'अतर' 
शब्द से बना हुआ अश्रवन्‌, जिसका अर्थ पारसी धर्म में पुरोहित या अग्नि की 
पूजा करने वाला व्यक्ति है वैदिक साहित्य में भी अथरबंन नाम से प्राया 
जाता है। ऋग्वेद की अनेक ऋचाओं में अपने पूर्वजों के रूप में (“पूर्व पितर:”) 
इनका अत्यन्त आदरपूर्वक स्मरण किया गया है; उदांहरणार्थ--- 
१. कीथ : रिलीजन, पृ० ?७२--- 
वफ्ह पाल्वते ०8४ थ. 7900-8फा०फुटछ॥ एशांट७,.,. (९ 
466९008८40४०३8 ए 85078 ७७88 82८०णणआल्ते ॉ7 ॥ बाते 
(९7276 (86९ ॥7०4४०7 (० 40 ० ४९८ 807 ।८एू९७०5 छटा८ 
(6 खगा76ता&(2 0प(0००पाट8 , 





“5 +ड३७ (४५. भा का अााछ््फककक फ्कफलकलकर एश्शकफा कर का 


- ७,» ७ >> 920 242323%%)«७ 332) 234४: 













१३... 


[ अवेस्ता और उसके वैदिक देवता :: ११३ 


अंगिरसो नः प्रितरो नवग्वा अथर्वाणों भुगवः सोम्यासः । 
तेकां व्यं सुमतो यज्ियानासपि भद्र सौस्ननसे स्थाम ॥ ऋ०व्रे० १०११४।६ 


कुछ स्थानों पर यह भी कहा गया है कि सर्वप्रथम अथर्वा ने ही मन्थन 
करके अग्नि को उत्पन्न किया। तद़परान्त अन्य व्यक्तियों ने: भी उसी विधि से 
अग्नि को उत्पन्न करता प्रारम्भ किया। - 


त्वामरने पुष्क्राद्ध्यथर्वा निरसन्थत्‌ । ६।१६।१३ 
इमसु त्यमथवंव॒दग्निं मस्थन्ति वेघसः ॥ ६१५१७ 


ऋग्वेद में कुछ स्थानों पर यह शब्द पुरोहित' अर्थ का भी वाज्नी है। 
प्रतीत होता है कि यह शब्द मूलत़: अग्नि से सम्बन्ध रखने वाले” प्राचीन 
'पुरोहितों' का सूचक रहा होगा । विस्टर॒तित्स का कथन्‌ है कि 'पुरोहित' के 
लिये प्रयुक्त होने वाला संभ्रवज्ञ: यह प्राचीनतम शब्द है। ग्रह भी बहुत संभव 
है कि प्राचीनतम अग्नि पूजा के साथ कुछ ऐन्द्रजालिक कृत्यों का भी समावेश 
रहा हो । 'अथर्व॑वेद' शब्द इस ओर संकेत करता है। इस वेद का प्राचीन 
नाम था 'अथर्वाद्धिरसः--इसमें “अथर्व” शब्द समृद्धि प्रदान करने वाले 
परिवार में शान्ति स्थापित करने वाले तथा रोगों का प्रशमन करने वाले 
आदि मंत्रों को सूचित करता था और “अंगिरसः शत्रुओं आदि को नष्ट करंने 
अभिशांपात्मक मंत्रों को । 


बेद्रिक आग्त' तथा -ईसनी आदर में कई सम्राऩताएँ हैं । ऋग्वेद में 
अंत्रेक स्थात्तों प्र अग्ति को झ्ोः का शुत्र कहा गया है । उद्घा९ 
अग्निर्मतोी अभवद्योभिः यदेनं झौज॑नयत्‌ सुरेताः । ( १०४५४) 
दिल्॒: शिशु सहस सूनुसरिनं यज्ञस्य केतुमरुषं यज़ध्य । (६।४९।२) 
ठीक इसी प्रकार .अवेस्ता में आतर को -कई स्थानों पर “अहुरमरज़्दा का 
शिशु' कहा गया है ( यश्त १९।४७, फरगाद॑ ३॥१५, ५१०, १५।२६ इत्यादि) 
यदि ऋग्वेद में अग्नि क़ड्लीं कहीं द्यौ; अथवा इन्द्र का «शस्त्र अथवा परिघ है 
तो आतर को भी अहुरमज़्दा.के मुख्य शस्त्र के. रूप में चित्रित किया गया है 


जिससे वह देत्यों का विनाश करता है। अग्ति की ये दोनों ही विशेषताएँ 
; १. विन्टरनित्स : हिस्दरीं आफ़ इंडियन :लिटरेचर, प्रथम भाग, अथ॒वेवेद 





का विवरण । 
फार्म तू०0--- प्र. 
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अत्यन्त स्वाभाविक हैं क्योंकि आकाश में मेघ घर्षण से जायमान एवं पृथ्वी पर 
पतित अग्नि को आकाश से उत्पन्त भी कल्पित किया जा सकता है एवं उससे 
प्रक्षिप्त भी । 


वैदिक आहवनी4, दाक्षिणात्य एवं गाहंपत्य नामक तीन अग्नियों के समान - 
पारसी-धर्म में भी तीन प्रकार की अग्नियां पाई जाती हैं ( यस्न ६२॥५ ) । 
ग्रिसवोल्ड तथा श्पीगल के अनुसार ये क्रमश: गृह, ग्राम तथा समुदाय-विशेष से 
संबन्धित हैं। अवेस्त। में कई स्थानों पर ( उदा० २।१२ ) आतर की इन 
सम्पूर्ण अग्नियों' के साथ स्तुति की गई है। इस भाव की तुलना में ऋग्वेद 
की निम्न ऋचा ली जा सकती है! जिसमें अग्नि से संभी अग्तियों के साथ यज्ञ 
एवं स्तुति धारण करने की प्रार्थना की गईं है-- 


विश्वेभिरग्ने अग्निभिः इसमं यज्ञसिदं बच: । 
चनो धाः सहसो यहो ॥ ऋ० बे० १।२६।१० । 


जिस प्रकार वैदिक साहित्य में अनेक स्थानों पर अग्नि को गृहपति--घर 
अंथवा परिवार का स्वामी--कहा गया है ( कविग्‌ हपतियुंवा, ७।१४।॥२ ). 
उसी प्रकार यस्न १७।११ में भी आतर को “प्रत्येक घर का स्वामी” कहा गया 
है। ऋग्वेद में अग्नि का प्रायः दस्तुना: विशेषण भी मिलता है । जिसका अर्थ 
होता है 'गृह से संबन्धित' । अहुरमज़्दा के पुत्र आतर से यश, धन, धान्य 
ज्ञान, ओज, शक्ति एवं पुत्र-पौत्रादि देने की प्रार्थना की गई है। ठीक इसी 
प्रकार की प्रार्थनाएँ ऋग्वेद में अग्नि से अनेक स्थानों पर की गई हैं । उदा० 
ऋ%० वे० १।५९॥।३ में कहा गया हैं कि जिस प्रकार सूर्य में समस्त रश्मियाँ 
केन्द्रित हैं उसी प्रकार अग्नि में सभी प्रकार के ऐश्वर्य स्थित हैं--+ 


आ सूर्य न रश्मयो ध्र्‌वासो वेश्वानरे दघिरे आ बसुनि । 


इसी प्रकां2 ऋ० ३।१।१६ में अग्नि से धन, विजय, यश आदि की प्रोर्यना 
की गई हैं-- 
अस्मे रथ बहुल संतरुत्रं सुबाचं भागं यशप्तं कृधी नः ॥ 
ऋण वे० के प्रथम मण्डल के प्रथम युक्त में ही अग्नि का यहे उदार स्वरूप 
स्पष्ट है जहाँ उससे धन एवं वीरता की याचना प्राप्त होती है और उससे पिता 
के समान कल्याणकारी होने की प्रार्थना की गई है:-- 


१. डारुम्स्टीटर: जे० अ०, भाग ४, भूमिका पृ० ६२ । 
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अग्निन। रयिमश्नवत्‌ पोषमेव दिवे दिवे | यशर्स वीरवत्तमम्‌ । ११२ 
स नः पितेव सूनवे अग्ने सुपायनो भव । सचस्वा नः स्वस्तये ॥ १।१।९ | 


अवेस्ता में आतर को कुछ स्थानों पर ( उदा० यस्त १७।१-११ ) यजत 
कहा गया हैं तथा कुछ अन्य स्थानों पर उसकी अमेश-स्पेन्ताओं में भी गणना 
की गई है (यस्त १२) । जिस प्रकार “भ्रित' या ब्राएतोन' यजृत के (जो तृतीये 
अथवा आकाशीय अग्नि-तडित्‌-का ही देवीकरण है ) 'अक्कि दहाक' से हुए युद्ध 
को अवेस्ता में प्रायः उल्लिखित किया गया है उसी प्रकार वुछ स्थानों प्र 
अहुस्मज़्दा के पुत्र आतर का भी अभि (वे० अहि-वृत्र ) से संग्राम एवं अन्त में 
अभि की पराजय वरणित है। यद्यपि ऋग्वेद में भी इन्द्र का विशेष आयुध वच्छ 
और कुछ नहीं केवल अन्तरिक्ष की अग्नि या तडित्‌ मात्र है किन्तु अवेस्ता में 
इन्द्र के लॉप के कारण अश्ञि अथवा वृत्र के बध का कार्य उसके उपकरणों को 
करना पड़ा है। १७वीं यश्त के ४७ से ५१ तक के ५ पदों में आतर के अश्षि 
से युद्ध का जो काव्यात्मक विवरण दिया हुआ है वह संक्षेप में इस प्रकार है : 
“**“अहुरमज्दा का पुत्र आतर तब इस विचार से आगे बढ़ा कि तेज 
( ख्वरेनान्ह या हरेनो ) को मैं पकड़ लूं किस्तु उसके पीछे से तीन सिर और 
छ: आँखों वाला अभि चिल्लाया--रुकों, यदि तुम हरेनो को अहण करते हो तो 
मैं तुम्हारा अस्तित्व ही मिटा दूंगा जिससे तुम अश के प्राणियों की रक्षा करने 
के लिए अहुरमज्दा की सृष्टि में नहीं रह जाँओंगे। आतरं डर कर पीछे हंट 
गया तब अझि आगे बैंढ़ा। अब आंतर ने उसे चेंतावनीं दी कि यदि वह आंगे 
बढ़ा तो उसे जलाकर भस्म कर देगा । अज्ञि कुछ डर कर पीछे हटा । इसी 
बीच ख्वरेनान्ह या ह्रेनो वउरुकष के समुद्र में पहुँच गया जहाँ अपां नप।त्‌ ने 
उसे ग्रहण कर लिया” । 


इन समानताओं के होते हुए भी वैदिक अग्नि तथा पारसी आतर की 
धारणाओं में पर्याप्त भेद भी है। वैदिक साहित्य में अग्नि का देवीकरण पूर्ण 
है किन्तु अंवेस्ता के आतर का मोनवीकरण अथवा देवीकरण अधूरा ही है। 
डारम्स्टीटर का तो यहाँ तक मत है कि अवेस्ता में आतर की धारणा पूर्णतः 
तार्तविक है उसमें कोई भी मानवीय तत्त्व नहीं) । आतर अहुरमज़्दा का अंश 
है। जरथुस्त्र को जन्म उसी में हुआ था। अहुर, आतर तथा वोहुमनः जरथुस्त्र 


न्‍् ः की रक्षा करते हैं। आतर संपूर्ण मनुष्यों एवं पशुओं में परिव्याप्त हैं। जब अहुर 





१, जे० अ० (से० बु० ई० भाग ४) पृ० ७६ | 
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ने आतर का निर्माण किया था तो उसमें केवल प्रकाश एवं तेज मात्र था; 
अंप्रामइन्यु ने उसके साथ धुएँ एवं कालिख का सयोग कर किया | ये सभी उसे 
अग्नि का सूक्ष्म तात्त्विक रूप सूचित करते हैं । 


वैदिक साहित्य में अग्नि को प्राय: “अतिथि” कहा गया है । वह देवता है 
किन्तु मानवों के कल्याण के लिये उससे मर्त्यों के बीच में अपना निवास बना 
रखा है ( ऋ० वे० ८।६०।१ ) । मनुष्य देवताओं को जो कुछ प्रदान करना 
चाहते हैं, अग्नि उसको अभीष्ट देवता के पास पहुँचा देत। है। इसीलिये वह 
'हष्प्रवाहन” है । किल्तु परसी धर्म में अग्नि का यह देवत्वमय रूप नहीं है। 
अग्नि एक देवता के रूप में नहीं अपितु एक तत्त्व के रूप में पूजनीय है। 
स्वतः: अग्नि की ही उपासना होती है। प्राचीन ईरान में प्रत्येक धामिक घर 
में इसकी स्थिति रहती थी। अग्नि की विशेष पूजा उन मन्दिरों में होती थी 
जिल्हें आयदना कहते थे। छोटे मन्दिरों को भादरान कहा जाता था। बड़े 
मन्दिरों में एक ऊँची वेदिका पर “बह्राम' आतर स्थापित रहती थी | चन्दन 
की छः: पवित्र समिध।ओं तथा सुगन्धित द्रव्यों से इसे जीवित रखा जाता था । 
इसको बुझ जाने देने के अपराध का दण्ड मृत्यु था। बहराम नामक आतर को 
सोलह प्रकार की विभिन्न पवित्र अग्नियों के सम्मिश्रण से उत्पन्न किया 
जाता था और इस निर्माण कार्य में पूरा एक वर्ष लगता था। इसे सम्पूर्ण 
अग्नियों की आत्म! समझा जाता था; अत: इसकी पूजा का तात्पयं था सम्पूर्ण 
अग्नियों की और तद्द्वारा अहुरमज्दा की उपससना करना? । 


ईरान में प्राप्त कुछ अग्नि मन्दिरों के खंडहरों तथा पार्थियां के राजाओं 
की मुद्राओं पर अंकित आकारों से प्रतीत होता हैं कि ऐसे मन्दिर प्राय: १५ फीट 
ऊँचे होते थे । मन्दिर की बनावट गोल होती थी और उसमें आठों दिशाओं 
की ओर आठ द्वार होते थे । इनमें ऊपर एक गुम्बद हुआ करता था। एक दिन 
में पाँच बार 'मोबद' अथवा अग्निपूजक मन्दिर में प्रवेश करता था। नासिका 
को वह एक विशेष प्रकार के कपड़े ( पंतिदान ) से आवृत रखता था जिससे 





१. डाम्स्टीटर: जे० अ०, प्रथम भाग, पृ० ५६ तथा- आगे। अबुल 


फज़ल ने 'आइन-इ-अकबरी में लिखा है कि अग्नि पूजा प्रसिद्ध मुगल 
सम्राट्‌ अकबरं.ने भी पारसियों से सीख ली थी। एक बार जब 
अग्नि बुझ गई तो अकबर ने ऋद्ध होकर उसके पूजक को अपने किले 
के ऊपर से गिरवाकर मरवा' दिया । 


$ है 
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अग्नि उसके निःश्वास से दृषित न हो सके और हाथों में हस्तावाप पहने रहता 
था। एक एक समिधा को अग्नि पर रखते हुए वह दुरविचार, दुःशब्द तथा 
दुष्कर्मों को हटाने के लिए तीन बार दुश्मनः, दुज्हुक्त, दुज्ह्वश्त, इन शब्दों का 
पाठ करता था? । 


ईरान में अग्नि के ये पूजक संभवत: मागियों के वर्ग में से थे । यातविक द 
कृत्यों से पूर्ण उनके प्राचीन धर्म में संभवत: दैत्यों एवं प्रेतादिकों के अपसारक |; 
के रूप में अग्नि का एक विशेष स्थान था और जब ज़रथुस्त्र ने अपने नवीन 

धर्म में अग्स्युपासन्ा की स्वीकृति दी तो अग्नि पुरोहितों के रूप में उनके 

प्रतिष्ठित होने में देर नहीं लगी । प्राचीन अग्न्युपासना के साथ यातविक क्ृत्यों 

का जो संबन्ध था वह अथवंन्‌ या अश्रवन शब्द से व्यक्त ही है । 


ईरान के विषय में लिखने वाले प्राचीनतम ग्रीक ऐतिहासिक हेरोदोतस ने 
पारसियों के यज्ञ-विधान के विषय में लिखा है कि थे लोग यज्ञ के लिये न किसी 
अग्नि वेदी का निर्माण करते हैं और न अग्नि में हव्य आदि ही प्रदान करते 
हैं। जब वे देवताओं के लिये पशुओं का बलिदान करते हैं तो उसके मांस को 
कुशा (?) के कोमल अससन पर रख देते हैं और देवताओं का उसी स्थान पर 
आवाहन करते हैं? स्त्रेबों कथन है कि 'वे उपास्य अग्नि पर बिना छाल वाली 
सूखी लकड़ियाँ रखते हैं; नीचे से पंखा झलकर उसे प्रदीप्त करते हैं और 
क्र-प़ने घी,डालते .जाते हैं। वे अग्नि को मुख से फूँकते नही और जो कोई 
.._ अग्नि को फूंकता है अथवा उस पर कोई शव अथवा गोबर ( कंडे ) रखता है 
.. उसे मृत्यु के घाट उतार देते हैं'४। 


._.-  अन्ति के विषय में इन दोनों ग्रीक ऐतिहासिकों का विवरण अक्षरश: ठीक 
.. है। उपास्य अग्नि को मुख की वायु से दूषित करना अथवा उस पर गोबर या 
शव जैसी ( अंग्रामइन्यु से संबन्धित ) अपवित्र वस्तु रखना अक्षम्य अपराध 
. था। यही कारण था कि भारतीयों की भाँति पारसियों में शवों को जलाने 
की प्रथा प्रचलित नहीं हुई । जल को भी अत्यन्त पवित्र मानने के कारण 
._ शवों को नदी में भी नहीं फेंका जा सकता था। अत: शव को खुले स्थान 


प्स् 


्स्् * ५० 
-$ _नदी-#..डी: 3.+ । अप 


१. कारनाय, ईरानियन माइथॉलजी, पृ० २८४-८५ । 

२. तु० की०--माउल्टन, अ० जो०, पृ० २०० । 5 
३. हेरोदोतस्‌ १।१३२, देखिये : अ० जो०, पृ० ३९४ 

४. स्त्रेबों: १५१४, देखिये---अ० ज्ञो० पृ० ४०८। 
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में मांसाशी पक्षियों ढ्वारां भक्षण के लिये छोड़ देना ही सर्वाधिक उपयुक्त 
मार्ग था। यदि अग्नि के आस-पास कोई श्वान या मनुष्य मर जाता था तो 
शिशिर ऋतु में & दिन के लिए और ग्रीष्म ऋतु में एक मास के लिये अग्नि 
उस स्थान से हटा दी जाती थी जिससे पवित्र अग्नि पर ब्रुज्ष (मृत्यु )का 
प्रभाव न हो ' 


ईरान में यद्यपि देवताओं के लिए अंग्नि में हवन करने की प्रथा नहीं 
कि्तु देवताओं को यजमान के पास तक बुलाने में अग्ति को सक्षम समझा 
जता थां और इंसलिये देवताओं को बलि प्रदान करते समय पवित्र अगम्निकी 
ओर देखकर प्रार्यंता की जाती थी | बिना अग्नि की ओर देखे हुए दी गई 
बलि देवताओं को  ग्राह्म नहीं संमझी जाती थीं । हे. 


(५) यिम (बे ० यम) 


वैदिक देवंताओं में 'यभ्' ही एक ऐस। देवता है जिसका अवेस्ता में अत्यन्त. 
विस्तार से वर्णन कियो गया है । परवर्ती काल में फ्रिदौसी के शाहनामे में 
पैम के व्यक्तित्व क। और भी अधिंक विंकस हुआ है। यहाँ उसे एक शक्तिशाली 
एवं योग्य राजा के रूप में चित्रित कियां गया है और उससे सम्बन्धित अनेक 
छोटी-बंडी देव-कथाओं की सृष्टि हुई है । 


५ - अम का ईरानी प्रतिरूप - 'यिम' है प्राय: इसके साथ रुशएत! (तेजस्वी) 
विशेषण जुड़ा: हुआ मिलता है.। 'थिमल्‍्रुशएत का ही परवर्ती फारसी 
(शाहनामा) में जाकर 'जमशेद' बन गया है॥  .£ | 


. __ जिस प्रकार ऋग्वेद में यम को विवस्वान्‌ (सूर्य) का पुत्र बताया गय। 
है उस्ती प्रकार अवेस्ता में भी उसे 'बीवड हन्त' का रूपबान्‌ पुत्र वरणित किया 
गया है (वेन्दिदाद २।६) । वीवड छन्‍्त ने अहुर को हओम की आहुतियों से 
प्रसन्न करके उसे प्राप्त किया थां। अंग्रामइन्यू के आक्रमण और ज़रथस्त्र के 
ध।मभिक संशोधन के बीच का समय पारसी परम्परा के अनुसार एक-एक सहस्र 
वर्षों के तीन कालों में विभाजित किया गया है। इनमें से प्रथम एंक सहस्न 
वर्षों तक ॒प्रृथ्वी पर यिम ने राज्य किया। “उसके राज्य में सभी व्यक्ति ऐश्वर्य 
से पूर्ण थे, कोई भी मनुष्य अथवा पशु मरता नहीं था। जल कंभी सूखंता नहीं 


१, ए० रि० ई०, भ/ग ६, पृ० ३०; ए०ई० काउले 'फायर, फायर- 
गॉड्स' । 
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. था। वनस्पतियाँ सदा हरी रहती थी । उस समय न शीत था न ग्रीष्म, न॑ 
._ जरा थी न मृत्यु, न शत्रु थे न राक्षस” (यस्त ६।४-५) । 

क्‍ _ तीन-तीन सौ वषों के पश्चात्‌ तीन बार यिम के राज्य में पशुओं एवं मनुष्यों 
की संख्या अश्रत्याशित .रूप से बढ़ गई। तब तीनों बार अहुरमझंदा की आज्ञा 
से यिम ने प्रथ्वी को और अधिक विस्तीर्ण एवं पृथुल किया और ६०० वर्षो 
के उपरान्त पृथ्वी अपने मूल रूप से द्विगुणित हो गई (वेन्दिदाद (२।६-११) । 


तभी अहुरमज़्दा ने यज़ञतों की एक सभा में यिम को बुलाकर आदेश दिया 
कि कुछ समय पश्चात्‌ भयंकर प्रलय के द्वारा सभी प्राणी नंष्ट हो जायेंगे अतः 
तुम एक “बर' (बाड़ा, चारों ओर से घिरा हुआ रहने का खुला स्थान) का 
निर्माण करो जिसमें सभी प्राणियों एवं वनस्पतियों के एक-एक सर्वोत्तिम युग्म 
तथा बीज लेकर प्रविष्ट हो जाओ । यिम ने एक सुन्दर वर का निर्माण 
किया । अहुर ने उसमें एक विशेष प्रकार के प्रकाश का प्रबन्ध किया | इस 
प्रकार वह 'वर' स्वतः प्रकाशित रहने लगा।। उस स्थान पर रहने वाले व्यक्ति 


24९५ २५० ६ की ५7:30 7 ६८१ 


केवल वर्ष में एक बार ही सूर्य, चन्द्रमा एवं तारों के उदय अस्त को देख 

पाते थे। अतः वे एक वर्ष को एक दिन समझते थे (वेन्दिदाद २।४० 
तथा यश्त १६२८) । उस “वर” में शीत और भ्रीष्म का प्रकोप नहीं था 
. अतः प्राणियों के युग्म उसमें आनल्द से रहते थे। पारसी परम्परा के 
._ अनुसार प्रलयकाल के पश्चात्‌ यिम का वह 'वर' खुलेगा और प्राणियों के 
. य्रुम्मों से पुनः प्राणियों की तथा वानस्पतिक बीजों से उद्भिज्ज जगत की 
के 


सृष्टि होगी । 

....  थथ्वी से थिम के राज्य के अन्त होने के विषय में भी अवेस्ता एक विशेष 

घटना का उल्लेख करता है । कुछ समय के पश्चात्‌ यिम के हृदय में अहंकार 

+_ क्का अंकुर उत्पन्न हुआ। उसने सोचा कि यह पृथ्वी मेरी ही है। मैंने ही अपनी 

 दच्छानुसार इसमें विस्तार किया है। मैंने ही प्राणियों को रोग, जरा एवं मृत्यु 
.. स्लेमुक्त किया है। मेरे समान अभी तक न तो राजा हुआ और न होगा। ऐसा 
. सोचकर वह ईश्वर (अहुर) को जानते हुए. भी उससे विमुख रहने लगा। 
उसका मन असत्य एवं अधर्म पर अवलंबित. रहने लगा (यश्त १६।३३) । 
जा . परिणामतः उसका तिज' (ख्वरेनान्ह या द्वरेनो) एक पक्षी के रूप में उससे 
. निकल गया । निस्तेजस्क हो जाने पर वह प्रभावहीन हो गया और उसके शत्रु 

ईः - “अभि दहाक' दैत्य ने उसे अपदस्थ करके उसके राज्य पर अधिकार जमा 
लिया | यिम भाग कर छिप गया । बहुत वर्षों पश्चात्‌ एक बार वह सुदूर पूर्व 
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में प्रकट हुआ । जैसें ही अभि दहांक कों उसका पता चला उसने क्रकचा से 
उसके खण्ड-खण्ड करवा डाले (यश्त ५॥२९-३४७, यश्त १९।३४ तथा ४६) । 


यिम की इस कथा के लगभंग सभी तत्त्व वेदों में वणित यम के स्वरूप 


के विकसित रूप मात्र हैं" । कंई स्थलों पर स्पष्ट रूप से उसे विंवस्वान्‌ का 
पुत्र अथंवी बैकस्बत कहो गया हैं (ऋण"० वें” १०१४४ तंथा 'विक्षसवन्त हुंवें यः 
पिता ते?) । जिंसे प्रकार अवेस्ता में यिम को एक ऐसे स्थान का स्वामी कहां 
गया हैं जहाँ न शीत है न ऊष्म, न रोग हैं त मृत्यु और जिसे सूर्य, चन्द्र और 
तारे प्रकाशित नहीं करते; उसी प्रकार ऋग्वेद में भी उसे फितसें के ऐसे- लोक 
का स्वामी कहा गया हैं जहाँ आनन्द का अखण्ड साम्राज्य है'+- यह--लोक 
आकाश के तीसरे एवं उच्चतम भाग में है जहाँ सूर्थ की किरणें नहीं पहुँचती 
(ऋ० वे० ६।११३।८, यत्र राजा वंबवस्तो यत्रावरोधनं दिव:) शुक्ल यजुर्वेद 
१२।६३ में भी यम एवं यमी को आकाश के सर्वोच्च भाग में निवास करने 
वाला कहां गयां है । इस स्थात्न पर संगीत एवं वीणा की मधुर ध्वनि व्याप्त 
रहती हैं (१०११३५॥७- इस यमस्य सादनं देवसानं यदुच्यते । इयमस्य धस्यते 
नालीरयं गीभिः परिष्कृतः) । वहाँ यम एक सघन वृक्ष के नीचे - बैठा रहता है 
(यस्मिन्‌ वृक्षे सुपलाशे देवेः संपिबते यम;) । अबेस्ता के वर की भाँति उसका 
कार्य मृत व्यक्तियों को अपने लोक में एकत्र करना है (संगमन जन्तानां), जहां 
वे सुख एवं शान्ति से रहते हैं । 

ऋग्वेद में यम -को विश्वति (ग्राम अथवों नगर-निर्वासियों को स्वामी 
तथा पिता) कहा गया है (१०११३५॥१ अन्नानों विश्पतिः पिता पुराणों अनु 
वेनति) सृष्टि में मरने वाला वह पहले। व्यक्ति-थां (यो मम्रार प्रथ्मो सर्त्यानां, 
अ० वे० १८।२४१३) । मरकर सर्व प्रथम ऊँचे-नीचे तथा हेढे-मेढ़े मार्गों से 
(प्रवतों महीः) से होता हुआ वह सीधे सूर्य की ओर गया और उससे भी 
ऊपर जाकर उसने अपना लोक स्थापित किया । गरम के द्वारा दिखलाये मार्ग 
से ही उस लोक में उसके पश्चात्‌ सभी मरत्य (मनुष्य) गये और यम उनका 
राजा बना रहा(ऋ० बे० ३०।१४।१, परेश्रिबांस अबतो महीरनु बहुम्यः 
पंन्थामनुपेस्पशानम्‌ ) । अवेस्ता में थिम के हारा प्रृथ्वीक़ो चौड़ी करने तथा 
प्राणियों के युंग्मों को एक “र' में सुरक्षित कर देने क्री धारणा का मूल यही 


है। अवेस्ता में एक स्थान पर (वेन्दिदाद २।१७) कहा गया हैं कि [पृथ्वी पर 


१, डार््स्टीटर : जे० अ०, भाग ४, भूमिका ख़ण्ड २८, यू७० ७५ । 
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प्राणियों की संख्या बहुत अधिक बढ़ जाने पर] “यिम सूर्य के मार्ग की दिशा 
में प्रकाश की ओर बढ़ चला और वहाँ से एक वज के प्रहार से पृथ्वी को 
विस्तृत किया ।” ऋग्वेद के उपर्युक्त उल्लेखों से तुलना के बिना इस वावय 
का वास्तविक तात्पयं जानना कठिन है । 


ऋग्वेद में कपोत अथवा उलूक को यम का दूत कहा गया है। ऋग्वेद का 
पूरा एक (१०१६५) सूक्त कपोत के घर में प्रवेश करने से उत्पन्न अनिष्ट को 
दूर करने के लिये है। ठीक इसी प्रकार अवेस्ता में भी राजा यिम का दूत एक 
पक्षी है जो बाहर से यिम के वर” का समाचार लाता है। 


अवेस्ता एवं ऋग्वेद के यम में एक अन्तर अवश्य है; ऋग्वेद में यम को 
मरने वाला प्रथम व्यक्ति बताया गया है और वह वरुण के समान स्व का 
राजा है--जहाँ मृत आत्माएँ वास करती हैं। इसके विपरीत अवेस्ता में यिम 
को प्राचीन काल का सर्व प्रसिद्ध राजा माना गया है जिसका राज्य ईरान का 


। स्वर्णयुग था । उसका मृत्यु एवं मृत व्यक्तियों से कोई संबन्ध नहीं । 


बुर उनजाइच्गए 5 जलछ 


इस अन्तर के कारण पर डार्‌म्स्टीटर एवं कारनाय का अभिमत यह है कि 
ईरानी देवकथाओं में सृष्टि के प्रथम पुरुष और प्रथम स्त्री के लिये गय-मरेतन 
(गयोमतं) तया साश्या और माश्योई की प्ृथक्‌ एवं पूर्ण कथाएँ थीं,* अतः: 
यिम की कथा का विकास इस रूप में नहो सका। कथा में थोड़ा सा 


. परिवतंन हो गया किन्तु फिर भी यिम प्राचीन काल का प्रथम यज्ञ-कर्ता तथा 
. प्रथम राजा बना रहा । 


ऋग्वेद के दशम मण्डल का दशम सूक्‍्त यम के विषय में अत्यधिक महत्वपूर्ण 


हि  है। यम की यमला बहन यमी मनुष्य जाति की वृद्धि के लिए अपने भाई से 


विवाह का प्रस्ताव रखती है-- 


यमस्य मा यम्थं काम आगनुत्समाने योनो सह शेय्याय | 
जायेव पत्ये तनन्‍्वं रिरिच्यां वि चिद्‌ बहेव रथ्येव चक्रा |। 


किन्तु यम भाई एवं बहन के पारस्परिक संबन्ध को अनुचित, अनैतिक एवं 





१. इन कंथांओं के विस्तृत वर्णन के लिये कारनाय की ईरानियन 
- साइथॉलजी अध्याय ३, प्ृ० २६€४-३०० देखिये । 
२. कारनाय--वही, पृ० ३१३ तथा ज्ञे० अ०, भूमिका, पू० ७५ । 


है 
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देवताओं एवं ऋषियों को अमान्य बतलाता हुआ उसे प्रत्यादिष्ट करता है और 
उससे-कहता है कि वह किसी अन्य से यह प्रस्ताव रखे -- | 


न व। उ ते तन्‍्वा तन्व॑ संपपृच्यां पापमाहुय: स्वसारं निगच्छात । 
अन्येन मत्प्रमुदः कल्पयस्व न ते अ्राता सुभगे बष्टि एतत्‌ ॥ 


ऋग्वेद का यह सूक्‍त यहाँ समाप्त हो जाता है आगे का विवरण भ।रतीय 

साहित्य में कहीं नहीं मिलता। परवर्ती पौराणिक साहित्य में यम की बहन का 
नाम यंमुता है और दोनों का संबन्ध भाई एवं बहन के संबन्ध का उज्ज्वलतम ॥ 
निदर्शन हैं) । यद्यपि मूल अवेस्ता में भी इस कथा का कोई उल्लेख नहीं है 

किन्तु अवेस्त। की पहलवी टीकाओं में यिम एवं यिमक ( वै० यमी-) के संबन्ध ' 
का स्पष्ट उल्लेख है और इसे अत्यन्त पवित्र एवं प्रशंत्तनीय संबन्ध माना गया ! 
है। यहाँ पर मागियों का प्रभाव स्पष्ट है । पहले कहा जा चुका है कि मागियों में / 
निकट संबन्धियों से विवाह करने की सामान्य प्रथा थी । उसको -अ्रमाणिक _ 
सिद्ध करने के लिये उन्होंने प्राचीन धामिक लोक-विश्वास का सहारा लिया ! 
और उसमें अपेक्षित परिवर्तन किया । बून्दाहिश २३।१ में कहा गया है कि | 
तेजश्रष्ट हो जाने के पश्चात्‌ यम की बुद्धि भी भ्रष्ठ हो गई। उसने एक राक्षसी 
से विवाह कर लिया एवं अपनी पत्नी यरिमक को एक दैत्य को दें दिया। 
परिण।मस्वरूप देत्यों एवं पूंछवाले बन्दरों जैसे निम्न कोटि के कुरूप प्राणियों 
को उत्पत्ति: हुई । 


थिम के “वर के संबन्ध में एक महत्वपूर्ण तथ्य ध्यान देने योग्य है। ऋग्वेद 
में यम के इस प्रकार के वर का कोई उल्लेख नहीं है। यम के वर की यह 
कथा एक प्राचीन प्रलय-ऊथा से सम्बन्धित है ज़ो थोड़े बहुत प्रस्वितित रूप में... 
















8, ऋग्वेद के इस -गूढ़ सूक्त के मूल उद्देश्य और रहस्य की सन्तोष- 
जनक व्याख्या के लिये प्रो० उलरिष्‌ श्नाइडर का इंडो-ईरानियन 
जनंल ( हॉग, हॉलेण्ड ), अप्रेल १६६७ में प्रकाशित लेख “ऋग्वेद 
१०-१० द्रष्टव्य है । । 

२. माउल्टन के अ० जो» ( पृ० २०५ पाद टिप्पणी ) में उल्लिखित 
डा० फेसटली के मत के अनुधार ऋग्वेद का यह परवर्ती सृक्त किसी 
प्रतिवेशी जाति में प्रचलित विवाह सम्बन्ध के ऊपर एक प्रकार का. 
व्यंग्य है [ क्योंकि यम-यमी का सम्बन्ध कहीं भी वर्णित नहीं है ] 

और बहुत संभावना है कि यह जाति मारी ही हो । : 
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ढ अनुसार सुदूर प्रागैतिहासिक काल में एक बार संसार में भयंकर बाढ़ - 
. आई थी और उसके पश्चात्‌ हिमपात हुआ था । अधिकांश असहाय 
जनता इसमें नष्ट हो गई। जो थोड़े से लोग बच सके उन्हीं से सृष्टि का पुनः 
द प्रारंभ हुआ । 


4; 
! 
प्राय: सभी प्राचीन साहित्यों में पाई जाती है। प्राचीन लोक-विश्वास के 
* 


द भारत में यह कथा प्राचीन राजषि मनु से सम्बन्धित है। ऋग्वेद में मनु को 
. मनुष्य जाति का सर्व प्रथम पूर्वज बताया गया है जो कल्प के आदि में उत्पन्न 
हुए थे। 'मनुज' 'मानव” एवं “मनुष्य' संज्ञाएं भी इसी शब्द से निकली हैं और 
ऋग्वेद में प्राय: प्रयुक्त हुई हैं। ऋग्वेद अथवा अन्‍य कहीं भी यम को मनुष्य 
४ जाति का पूर्वज नहीं कहा गया । वह केवल प्रथम मरणशील व्यक्ति था। सबसे 
ढ . पहले मरने के कारण वह पितृलोक का राजा हो गया" । यम-यमी संवाद में 
आगे 'अन्येन मत्प्रमुद+ कल्पयस्व' तथा 'अन्येन मदाहनो याहि तृर्णम” से स्पष्ट है 
कि यम के समय में अन्य कई मनुष्यों अस्तित्व-था 


पय यम की भाँति मनु भी विवस्वान्‌ का ही पुत्र है। उसकी मां का नाम 
._ सवर्णा है। वैदिक तथा परवर्ती लौकिक साहित्य में उसे बेवस्व॒त कहा गया है। 
. श० ब्रा० की एक प्रसिद्ध प्रलय-कथा के अनुसार जब समुद्र ने बढ़कर पृथ्वी 
को जलाप्लावित कर दिया तो एक विचित्र देवी शक्ति सम्पन्न, शृ गयुक्त मत्स्य 
के आदेश से मनु सम्पूर्ण औषधियों के बीज लेकर सप्तर्षियों के साथ एक नौका 
पर चढ़ गये । उस नौका को वह मत्स्य खींचता हुआ हिमालय पर्वत की एक 
उच्च अधित्यका में रख आया । जल के हटने के पश्चात्‌ मनु नीचे उतरे । 
उन्होंने यज्ञ किया जिससे इला नामक कन्या की उत्पत्ति हुई और उससे मानव 
कट । सृष्टि आगे बढ़ी * | 

इस कथा के मूल-तत्त्व वे ही हैं जो यम के वर' के प्रसंग में अवेस्ता में 
. वर्णित हैं। प्रलयकाल की आसन्नता से सशंक होकर प्राणियों एवं औषधियों 
के कुछ बीज एक स्थान पर सुरक्षित कर देना और प्रलय काल के पश्चात्‌ उन्हीं 
से पुनः सृष्टि की उत्पत्ति दोनों कथाओं का मूल आधार हैं। यिम एवं मनु 























१. तु० की०--वैदिक माइथॉलजो : पृ० १३६। यही कारण है कि 
श० ब्रा० १३।४।३॥३ में मनु-वैवस्वत को मनुष्यों का तथा यम- 
वैवस्वत को पितरों का राजा कहा गया है। 

, इस कथा का विशेष विवरण विष्णु के सम्बन्ध में (अ० ५) देखिये । 
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दोनों विवस्वान्‌ ( वीवड ह्वन्त ) के पुत्र हैं। ईरान को देवकथ।ओं में मनु का 
उल्लेख ही नहीं है । अतः स्वभावतः यह कथा यिम के साथ जोड़ दी गई। 


(६) बीवडहन्त (बे० विवस्वान) 


वैदिक विवस्वान्‌ शब्द बस्‌' (चमकना) धातु से बना है और यह शब्द 
किसी न किसी रूप में सम्भवतः सूर्य अथवा प्रकाश से ही सम्बन्धित है किन्तु 
अवेस्ता में वीबडहन्त' शब्द के इस तात्पय॑ का कोई संकेत . नहीं है । यहाँ 
वीवडः ह्नन्त प्राचीनकाल का एक प्रसिद्ध यज्ञकर्ता बताया गया है. जिसने यज्ञ में 
सर्वप्रथम हओम (सोमरस) की आहुति दी। फलस्वरूप उसे यिम नामक पुत्र 
की प्राप्ति हुई । सर्वश्रथम सोमयज्ञ करने की विशेषता के अतिरिक्त वीवडः ह्वन्त 
के व्यक्तित्व के विषय में अवेस्ता में कुछ नहीं मिलता । 


विवस्वान्‌ के मूल रूप के विषय में ऋग्वेद में भी निश्चित संकेत नहीं 


मिलते । कोई भी स्व॒तन्त्र सूक्त विवस्वान्‌ की स्तुति में नहीं कहा गया । ऋग्वेद 
में प्राप्प प्रकीर्ण उल्लेखों में उसे यज्ञ से विशेष रूप से सम्बन्धित बताया 
गया है। इस्द्र, अश्विनौ, अग्ति, मातरिश्वन्‌ तथा सोम के साथ भी उसका 
. उल्लेख है। नवम मण्डल में वह सोम के साथ विशेष रूप से सम्बन्धित है । 
विवस्वान्‌ के बालखिल्य सूक्त (४१) में इन्द्र को विवस्वान्‌ तथा त्रित के साथ 
सोम-पान करते हुए वर्णित किया गया है। विवस्वान्‌ के आदेश को पाकर 
उषाकाल को सुशोभित करती हुई सोम की धाराएँ बहतीं हैं-- 

अपांनासों विवस्वतो जनन्त उंघसों भगम्‌, सूरा अण्वं वितन्वते। 

ऋण वे० ६&॥१०।४ 

सोम विवस्वान्‌ के साथ रहता है (ऋ० वे० ६।२६।४) और आपस्‌ रूपी 
सात बहनें उसे विवस्वान्‌ के पथ पर अग्रसर करती हैं (ऋ० ६।६६।८) | [चलनी 
के द्वारा] परिष्कृत सोम को विवस्वान्‌ की पुत्रियाँ (! धिय:-हाथ की उंगलियाँ) 
एक पात्र से दूसरे पात्र में उड़ेलती हैं! । 





१, यह अर्थ उपयुक्त दोनों ऋचाओं में विवस्वान्‌ शब्द को व्यक्तिवाचक 
संज्ञा मानते हुए पाश्चात्य विद्वानों के अनुसार किया गया है। प्रथम 
ऋचा में प्रयुक्त विवस्वान्‌ शब्द सायण के अनुसार इन्द्र का वाची 
है (विवस्वतः इन्द्रस्य) और द्वितीय में यजमान का (विवस्व॒तः 
परिचरणबतो यजमानस्य, वियः कमंसाधनभूता अंगुल्यः, हरितबंण 
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अधक्षप्ता परिष्कृतों वाजां अभि प्रगाहते । 
दीम्‌ विवस्व॒तो धियो हरि हिन्बन्ति यातये । ऋ० बे० ६।१४।५ 


 अवेस्ता और ऋग्वेद में विवस्वान्‌ के सोम से इस प्रकार के सम्बन्ध को 
बते हुए और उसके मूल रूप की अस्पष्टता पर विचार करते हुए ओल्डेनबंग्ग 
यह तिष्कष॑तिकाला है कि विवस्वान्‌ मूलतः प्रकृति के किसी भी तत्त्व से 
स्वत्धित नहीं था । प्राचीन लोक विश्वास के अनुसार वह केवल सोमन्याग 
करे वाला मनुष्य जाति का सर्वप्रथम पूर्वज था जिसे बाद में देवतामण्डल में 
शान मिल गया । माउल्टन के अनुसार प्राचीन फारसी में “वीवडः ह्न्त' 
का बर्य 'दूर (तक) प्रकाशित होने वाला' हैं। अत: यह शब्द प्राचीन काल में 
' यू के प्रकाश से ) दैदीप्यमान आकाश का ही धार्भिक नाम था" । अश्विन्‌, 
बन तथा सोम से उसके सम्बन्ध तथा यज्ञ में उसके स्थान को देखते हुए 
कैडानल तथा रोठ आदि विद्वानों का मत है कि वह उदीयमान रक्‍ताभ सूर्य 
क्षो मृचित करता है? । 





















( ७ ) ऐयंमन्‌ ( अरयसन्‌ ) 


. श्रयंसा मूलतः सूर्य से सम्बन्धित देवता है । इसीलिये संभवत: यह वेद में 
व ॥ और मित्र से घनिष्ठतया सम्बन्धित है। लौकिक साहित्य तक में कभी- 
के यू के अर्थ में इस शब्द का प्रयोग होता है* । अवेस्ता में ऐयमा के इस 
ञल्‍ुप का कोई संकेत नहीं । मित्र देवता की भाँति यह शब्द भी संभवत: सूर्य के 
सौहादपृणं और साहाय्ययुक्त रूप को द्योतित करता था। कुछ स्थानों पर _ 
| उदा० ऋ० ५॥३।२ ) अयंमा शब्द केवल मित्र को ही सूचित करता है किसी 
बता को नहीं ( 'त्वम्‌ अयंमा भवसि यत्कनीनां, हे अग्ने, त्वं कन्यानाम्‌ 
बरमा-मित्रम्‌ भवसि ) । अर्यम्य शब्द का अर्थ भी मित्र से संबन्धितं या मित्रता- 


सोम॑ पात्राण्यभिगसनाय प्रेरयन्ति) | यहाँ सायण ने अवश्य किसी 
प्राचीन परम्परा का अवलम्बन किया होगा किन्तु विवस्वान्‌ शब्द 
को एतन्नामविशिष्ट देवता के अतिरिक्त अन्य अर्थ में लेने का कोई 
...._ कारण नहीं दिखता । 

१, ओल्डेतबर्ग : डी रिलीगियोन डेस वेद पृ० १२२ । 

२. माउल्टन, अ० ज्ो०, पृ० १४६ । 

३. मैक्डानल, बं० सा०५ पृ० ४३ । 

. ४, शिशुपाल बध २।३६ (प्रोषितायंमर्ण मेरोरन्धकारस्तटीमिव) । 
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पूर्ण है (ऋ० ५॥८५५।७ अं म्यं वरुण मित्र्यं वा, सखायं वा सदमिद्‌ अतरं वा) । 
माउल्टन का मत है कि गाथाओं में भी इस शब्द का अर्थ मित्र ही है) । 
ढाला एवं तारापुरवाला का भी यहीं विचार है कि अवेस्ता में अर्यमा शब्द 
अपने मूल अये में सौहाद को ही सूचित करता है । 


सूर्यासूक्‍्त तथा गृद्य सूत्रों के अध्ययन से पता चलता है कि वेदिक काल 
में विवाहोत्सवत के समय अयमा का भी आवाहन किया जाता था ( ऋ० 
१०।८५५।३६ ) । विवाह के अवसर पर ऐयंमा की स्तुति का महत्त्वपूर्ण स्थान 
था । आजकल भी पारसी लोग विवाह के अवसर पर ऐयंमा की स्तुति में निर्मित 
इस छोटे से सूक्‍त ऐय माइश्यो' का गान अत्यावश्यक समझते हैं? ॥ 


आ अइयंमा इश्यो रफद्राइ जल्तू, 
नरअव्याश्चा नइरिव्यश्च ज़रथुस्त्राहे, 
वडःहउश्ू रफद्राइ मनडहो । 


इसकी संस्कृत छाया इस प्रकार होगी-- 


आ अयमा इष्यः रब्धुं गच्छतु (गन्तु) 
नृभ्यश्च नारीम्यश्च जरथुस्त्रस्य 
वासो : रब्धुं मनस: ॥ 
यह छन्द बैदिक त्रिपाद गायत्री के बहुत अधिक समीप है और इसका भाव 
यह है कि “अभीष्ट अयंमा पुरुषों तथा स्त्रियों की प्रसन्नता के लिये यहाँ 


१. माउल्टन : अ० जो० पृ० ११७ । 
२. ढाला : जोरेस्ट्रियन थियोलोजी पृ० ११६ | 
तारापुरवाला : रि० ज०, अध्याय १ पृ० १३। 

'अयमा' तंथा अरि” आदि शब्दों की बहुमान्य व्याख्या के लिये 
जर्मन प्रोफेसर पाउल थीमे की प्रसिद्ध पुस्तक “डर फ्रेम्डलिग इम्‌ ऋग्वेद', 
(ऋग्वेद में विदेशी या अपरिचित) लाइप्त्सिष्‌ १६३८, द्रष्टव्य है। इस पुस्तक में - 
प्रो" थीमे ने प्रतिपादित किया है कि “अरि' का मूल अर्थ विजांतीय या 
अपरिचित है; जो जाति इन विदेशियों या विजातियों से अच्छा व्यवहार करती 
थी वह अपने को “अयं' कहती थी । 'अरियों के प्रति किये जाते वाले सौजन्यपूर्ण 
व्यवहार एवं सौहार्द का ही संरक्षक देवता अयंमा है । 

३. तारापुरवाला : रि० ज०, अध्याय १॥ 





| कक कफ औज ओ . + 4 - फ .. ॥ 4 
भर 4/ ३; 55 [वह है ४. 
8. के "रह । 
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पधारें। वे अपने आगमन से जरथुस्त्र को तुष्ट करें तथा वसु मनस्‌ (श्रेष्ठ मन, 
एक अमेश स्पेन्ता) को प्रसन्नता प्रदान करें। 


( ८ ) अपाम्‌-तपत्‌ ( बे० अपां नपात्‌ ) 


'अपां नपात्‌' का अर्थ है जल का पुत्र । अवेस्ता में अपाम्‌-नपत्‌ को जल 
में निवास करने दाला देवता माना गया है। वह अनेक स्त्रियों से घिरा रहता 
है और शीघ्रगामी घोड़ों पर यात्रा करता हैं। एक स्थान पर कहा गया है कि 
जिस समय ( देवताओं का ) तेज ( & ररेनानह, छरेनो ) आतर से निकलकर 
दैत्यों की ओर जा रहा था, वह वउरुकष समुद्र में गिर पड़ा। उस समय 
अपाम्‌-तपत्‌ ने ही उसे बाहर निकाला" । पहले कहा जा चुका है (पृ० १११, 
११५) कि आकाश ही वउरुकष समुद्र है । अतः यहाँ पर अपाम-नपत्‌ का संबन्ध 
आकाश की अग्नि ( तडित्‌ ) से प्रतीत होता है । 


ऋग्वेद में वर्णित “अपां त्॒पात्‌' का स्वरूप उपर्यक्त विवरण से बहुत अधिक 
भिन्न नहीं है। ऋ० वे० १॥१८६।५ में उसे मत्त के समान बेग वाले घोड़ों 
पर चलने वाला कहा गया है ( येन नपातमपां मनोजुबो वृषणो य॑ं वह॒न्ति )। 
इस देवता का संबन्ध जल तथा अग्नि दोनों से ही समानरूप में प्रतीत होता 
है। ऋग्वेद के देशम मण्डल का र३०वां सूकक्‍त ' आपस्‌' की स्तुति में कहा गया 
है किन्तु इसकी तृतीय और चतुर्थ ऋचाओं में अपां-तपात्‌ का वर्णन है । 
सुन्दर आपसू-युवतियाँ उसके चारों ओर घूमती हैं। आपस में ही उसका जल्म 
होता है और उनके, भीतर से वह प्रकाशित होता है। विद्युत्‌ से परिवेष्टित 
अपा-तपात्‌ आपस्‌ की गोद में बैठा रहता है. और वे उसे लेकर चारों ओर 
घूमती हैं । 

इसी प्रकार के वर्णण के आधार पर ओल्डेनबेर्ग का अनुमान है कि अपां- 
नपात्‌ मुख्यतः जल से. सम्बन्धित देवता है। किन्तु बाद में भ्रमवश उसका 
आकाशीय जल से उत्पन्न अग्नि (तडित्‌ ) से तादात्म्य कर दिया गया । 
इसकी पुष्टि में उसने दो प्रमाण दिये हैं : प्रथम तो अपां-नपात्‌ की स्तुति में 
मिलने वाले एक मात्र सूक्‍त ( ऋक० २।३५ ) में उसका जलीय स्वरूप ही 


प्रधान है? ; द्वितीयत: कर्मकाण्ड में भी इस देवता का सम्बन्ध मुख्यतः 
.. 535 5: 2:< दम मनी 


१. तु० की०-हिलेब्राण्ड्ट: बेदिशे सिथोलोंगी प्रथम भाग, पृ० ३७७ । 
२. अपां नपातं हविषा यजध्वम्‌, अपा-नपात्‌ मधुमतोरपों दाः। 
३, डी रि० डेस बेद, पृ० ?१६, तथा मैक्सम्यूलर--चिप्स फ्राम ए 
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जल से ही है--उदा० जब ऋत्विक्‌ यज्ञ के लिये जल लेने जाते हैं तो उसी की 
स्तुति करते हैं एवं उसे सरपिस्‌ की आहुति देते हैं। इसी प्रकार वर्षा करने के ._ 
लिये जब कारीरि-इष्टि” की जाती है तो भी उसे यज्ञ का मुख्यांश प्रदान किया ._ 
जाता है? । 


किस्तु ऋग्वेद के स्थलों से प्रतीत होत। है कि अपां-नपात्‌ और कुछ नहीं 
केवल आकाशीय अग्नि ही है जिसका वर्षा के मेघों के बीच में जन्म होता 
है। अपां-नपात्‌ को हेमवर्ण का वर्णित किया गया है। उसका भोजन घृत है। 
वह सुनहले वस्त्रों से परिवेष्टित है और सर्वोच्च स्थान पर स्थित रहकर वह 
अप्रत्याहत तेज से चमकता रहता है। अपां-तपात्‌ सृक्‍्त ( २।३५ ) की अन्तिम 
ऋचा में उसे स्पष्ट रूप से अग्नि के नाम से सम्बोधित किया गया है। 
( भयांसस्‌ अग्ने सुक्षिति जनायायांसपु मधघवदुभ्यः सुबक्तिम, २।३५॥१४ )। 
साथ ही ऋग्वेद के अग्नि सूक्‍तों में अग्नि को कई स्थानों पर ( उदा० ऋ० बे० 
१।७०।३, ७।६।३) तथा यजुर्वेद (उद।० ८।२४) में जल का पुत्र ( अपां नपात्‌ ) 
तथा आपोगर्भ ( जल से उत्पन्न भ्रण ) कहां गया है । 


उपर्युक्त तथ्यों के आधार पर मेक्डनल एवं कीथ का यह निष्कर्ष कि 
अपां-नपात्‌ केवल आकाशीय अग्नि ( तडित ) का ही द्योतक है, जो मेघों के 
परस्पर घषंण से उत्तन्न होती है, सर्वाधिक उचित है। 


( & ) वेरेभ्र रन ( ब० वत्रहन्‌ ) 


वेदों में वृअहन्‌ नामक कोई भी स्वतंत्र देवता नहों है। वृष्टि के अवरोधक 
दैत्य वृत्र का वध करने के कारण यह इन्द्र का एक प्रसिद्ध विशेषण मात्र है। 
यह अत्यन्त रोचक एवं विचित्र तथ्य है कि अवेस्ता में इन्द्र एक भयंकर दैत्य का 
नाम है जिसका स्थान अंग्रामइन्यु के ठीक बांद है किन्तु वैरेश्रेरन ( परवर्ती 
फारसी का 'बहर सम ) के रूप में इन्द्र का यह विशेषण- अवेस्ता में थुद्ध का 
एक अत्यन्त महत्वपूर्ण देबता बन गया हैं। 


अवेस्ता का १४वां यश्त उसको स्तुति में कहा गया है “यह यश्त अत्यन्त - 
ओजस्वी एवं वीरत्वपूर्ण है। पढ़ते-पढ़ते पाठक युद्ध की झनझनाहंट का अनुभव 


जमंन वर्कंश।प, पृ० ४१० । हिलेब्राण्टू, बंदिशे मिथोलोगी पृ० ३६५ । 
१. तु० की०--कीथ, रिलीजन०, भाग १, प१ृ० १३५। 
२. बे० मा०, पृ० ७०, रिलीजन० भाग १, पृ० १३४। 
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करने लगता है') । विजय का देवता होने के कारण युद्ध में सफल होने के 
लिये दोनों ही पक्ष उसका आद्वान करते हैं। ठीक इसी प्रकार ऋग्वेद में भी 
इन्द्र को दोनों सेनाओं के द्वारा स्तुत होते हुए वणित किया गया है-- 

यं क्रन्दसी संयती विहययेते, परेषवर उभया अमित्राः । 

समान रथं चिदातस्थिवांसा, नाना हवेते स जनास इन्द्र: ॥२॥१२॥८ 

वर्षा एवं तडित्‌ से संबन्धित होने के कारण बरेश्र॑ग्न को वउरुकष 
(आकाशीय समुद्र) से उत्पन्न वणित किया गया है । जिस प्रकार ऋग्वेद में इन्द्र 
पुनः पुनः अहि (वृत्र) को पराजित करता है उसी प्रकार वेरेश्रे रन भी अकि 
(दहाक) पर विजय प्राप्त करता है । अपन का एक विशेषण (विशार्य' भी है 
इसका अर्थ है ऐसा सर्प जिसकी लार विषमयी है । वेरेश्र ग्न उसे भी पराजित 
करता है और उसे 'दमावन्द' पर्वत पर बन्दी बना देता है । 


अवेस्ता में वेरेश्र गन को अनेक प्रकार के आकार ग्रहण करने की 

सामर्थ्य वाला बताया गया है। इस यश्त में ऐसे दस रूपों का वर्णन है जिनमें 

... बहुत से पशुओं के भी हैं । सर्वश्रथम वह हरेनो (तेज) से युक्त वायु के रूप में 

आता है, फिर वह पीले कान एवं सुनहले सींगों वाले एक सुन्दर वृषभ का रूप 

धारण करता है, तत्पश्चात्‌ श्वेत तिश्व्य की भाँति एक सुन्दर श्वेत अश्व में 

बदल जाता है और उसके पश्चात्‌ लम्बे बालों एवं तीक्ष्ण दाँतों वाले एक 

४: भार-वाहक ऊँट के रूप में | सबसे बाद में वह एक सुन्दर युवक के रूप में आता 

है. (यश्त १४१६-२१) | यह तथ्य ऋग्वेद के 'इन्द्रो मायाभिः पुरुर्प ईयते' 

 « (इर््र अपनी गुप्तशक्ति से अनेंक रूप धारण करता है) का स्मरण दिला 
देता है। 

उसे 'शक्ति से भी अधिक शक्तिशाली, “विजय से भी अधिक विजयी', 

थ्यश से भी अधिक यशस्वी” एवं कृपा से भी अधिक कृपालु' बताया गया है । 

.._बवारेर्न नामक एक मांसाशी पक्षी उसका दूत है। वह स्वयं भी प्रायः इस पक्षी 

का रूप धारण किया करता है । 


















१. तारापुरवाला, दि रिलीजन आफ ज़रपुस्त्र सप्तम अध्याय, पृ० १०२। 

२. डाम्संटीटरः ज़ेन्द अवेस्ता, द्वितीय भाग पृ० ५५६ । 

३. कारनाय का मत है कि विद्युल्लिखा ही यहाँ पर वारेग्न पक्षी के रूप 
में कल्पित की गई हैं; देखिये--ईरानियन माइथॉलजी, पृ० ३६१, 


टिप्पणी ३० । 
फार्म नं ०---६£ 
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उपयुक्त साम्यों से स्पष्ट है कि वेरेश्रेग्न और इन्द्र में एकत्व का एक 
अस्पष्ट सूक्ष्म सूत्र अवश्य ही अनुस्यृत है। अत: मैक्डानल का यह कथन कि 
अवेस्ता का वेरेश्रेग्न वैदिक इन्द्र से पूर्णतः भिन्न है" और वह विजय का एक 
स्वतंत्र देवत। मात्र है, उचित नहीं प्रतीत होता । 


वेरेश्रेग्ग के मूल स्वरूप के विषय में विद्वानों में पर्याप्त मतभेद है। 
ओल्डेनबर्ग एवं मैक्डानल क। मत है कि प्राचीनतम भारोपीय काल में आकाश 
एवं वृष्टि के देवता इन्द्र के अतिरिक्त तडित एवं गर्जत का भी एक स्वतंत्र 
देवता था | उसे भीमकाय, बहुभक्षी, शक्तिमान्‌ तथा वज्र (तडित) से दैत्यों का 
वध करने वाला समझा जाता था । आगे चलकर भारत में दोनों देवताओं की 
धारणाएँ मिलकर एक हो गई । किन्तु अवेस्ता में वेरेश्रंग्त नाम से तडिद्गर्जन ' 
का ही देवता प्रमुख स्थान का भागी बना रहा और इन्द्र सवंथा लुप्त हों गया। 

बार्थोलोमे का मत है कि प्राचीत फारसी में “बरेश्र' का अर्थ है आक्रमण” 
वेरेश्रे ग्ल” उससे बनी तथुसक लिंग भाववाचक संज्ञा है जिसका अर्थ है आक्रमण _ 
का प्रतिरोध' किन्तु इस प्रकार के युद्ध के एक देवता की कल्पना करने पर यह. 
शब्द पुल्लिग होकर आक्रमण का प्रतिरोध करनेबाला' “विजयी आदि अर्थों 
वाची हो गया। उनके मत से यह शब्द उस समय का है जब ईरानी और 
भारतीय एक थे (वैदिक भाषा में भी एक “वन्न” शब्द पाया जाता है जिसका 
अर्थ 'संकट से रक्षा करने वाला है। क्‍या इसका वेरेश्र' से कोई सम्बन्ध है ?) । 
भारत में इस शब्द का मूल अर्थ लुप्त हो गया और यहाँ बृन्नष्न शब्द में भ्रामक 
व्युत्पत्ति द्वारा. वृत्र नामक एक देत्य की कल्पना कर ली गयी और वृत्रध्न शब्द 
उस विशेष देत्य के हन्‍्ता देवता का विशेषण हो गया । माउल्टन तथा जुश्ती 
आदि विद्वानों ने इसका समर्थन किया है । 


उपयुक्त मत बहुत निर्बल भित्ति पर स्थित है। (ेरेश्रेग्न' और (वेरेश्र' शब्द 
अत्रेस्ता में बहुत अधिक अर्वाचीन है, केवल यश्त भाग में ही इनके दर्शन 


१. मैक्डानलः बं० मा० पृ० ६६ । 
२. ओल्डेनबेग : डी रिलीगियोन डेस वेद, पृ० १३४ 
मैक्डानल : बे० मा० पृ० ६६ 
बार्थोलोमे : आल्टईरानिशस्‌ बेटंरबुखु, पृ० १४२०; द्रष्टव्य : 
माउल्टन, अ० ज्ञो०, पृ० ६६ तथा ४२७ । 
तु० की०--तारापुरवाला : रिलीजन आफ ज्रथुस्त्र धृ० १०३ 
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॥ होते हैं। आक्रमण, युद्ध आदि के अर्थ में वेरेश्र' शब्द गाथाओं में कहीं भी 
/ प्रयुक्त नहीं हुआ हैं। यह पूर्णता निःसंशय है कि वेरेअ्र गन एवं वेरेअ जैसे 
शब्द अपने वैदिक प्रतिरूपों से कहीं अधिक बाद के हैं। अनेक भाषा-वैज्ञानिक 
. कारणों से यह नितान्त असम्भव प्रतीत होता है कि वेरेश्रेंग्त शब्द वैदिक भाषा 
से भी बहुत पूर्व भारोपीय काल का हो। अतः इस समस्या का सर्वाधिक 
युक्तियुक्त समाधान यह है कि इन्द्र क। यह वैदिक विशेषण जब ईरानी भूमि में 
पहुँचा तो इन्द्र की स्थिति के क्षीण होने के कारण एवं 'आझ्ि (अहि वृत्र) 
दहाक' के रूप में वृत्र इन्द्र की कथा के दूसरे रूप में स्थित रहने के कारण 
वृत्रहन्‌ शब्द का 'बृत्र' अर्थहीन हो गया । कालान्तर में इस शब्द मूल भाव 
तो लुप्त हो गया किन्तु 'ध्त' (हनू) या 'स्न' परसर्ग का अर्थ (नष्ट करनेवाला, 
हटानेवाला) बना रहा और इसके सामंजस्य के लिये वृत्र के ईरानी अप्रश्न श 
बेरेथ्र' में धीरे धोरे आक्रमण, अभियान का भाव आ गया । आश्चयं है कि इन 
विद्वानों ने अवेस्ता एवं बेदों के क्रम पर ध्यान न देते हुए ऐसी अनर्गल कल्पना 
कैसे कर डाली! |. 
मैक्डानल, ओल्डेनबेग एवं श्पीगल का यह मत भी अप्रमाणित एवं अयुक्त 
है कि भारोपीय काल में “आकाश के गरजने वाले देवता' के अतिरिक्त 
तडिद्गर्जत का भी एक स्वतन्‍्त्र एवं पृथक्‌ देवता था। प्रथम देवता से मैक्डानल 
का क्‍या तात्पयं है यह स्पष्ट नहीं है । इस प्रकार के दो पृथक्‌ देवता कभी नहीं 
रहे । इन्द्र एवं वृत्रहन्‌ की धारणाएँ सदा एक ही रही हैं। इन्द्र मुख्यतः वृष्टि 
का देवता है और वृत्र वृष्टि का अवरोध करता है। उसे मारे बिना वृष्टि नहीं. 
._ हो सकती । वृत्रहन्‌ का तडित्‌ के देव से कोई सम्बन्ध नहीं है । इन्द्र के विवरण 
में (अध्याय ६) यह तथ्य और स्पष्ट होगा है । 
. आर्मीनिया पर बहुत समय तक ईरान का सांस्कृतिक प्रभाव रहने के कारण 
उनका युद्ध एवं विजय का यह देवता बहग्न' नाम से वहाँ भी प्रविष्ट हो गया 
। म । और बहुत काल तक उनका एक प्रमुख देवता बना रहा | . 
द १. 50० की०--कीथ रिलीजन्न ० १० ३३, पादटिप्पणी । 
पृफाल८ पाल्णए पाबा ९ फथ्यांबा 8९7७३ 48 पार ००१ 6 ावबं#2०/४ रण 
पट छ्या' बा0े ५६0७8 87 ए[शतांबा ढार्यांगा गीः70पष्ठीी फ्रांह्पातेटा शंधाते- 


. ज्ञाए ण धार एढाएा ५६४5प६ 7टएटॉपए87' 45 (एां0७४ एघघ०८८९७५७०।९. 
२. ए० रि० ई०, प्रथम भाग, १० ७६६, 'आमिनिया',, एम० 
एनानिकियन । 
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(१०) हर (स्वर या सूर्य) 


हर्‌ अवेस्ता में सूंय के देवता का नाम है। प्रायः इसे हर रुशएत 
( तेजस्वी सूर्य ) न।म॒ से संबोधित किया जाता है। जिस प्रकार वैदिक तथा 
परवैदिक साहित्य में सूर्थ को सात अश्वों के रथ पर आसीन बताया गया है 
( ऋ० वे० ४॥१३।३) उसी प्रकार अवेस्ता में भी (यश्त ६।१ आदि ) सूर्य को 
सात घोड़ों के रथ में आकाश में विच-ण करते हुए वाणित किया गया है। ऋग्वेद 
में सूय॑ भास्वान्‌ एवं दीःप्तमान्‌ है। प्रतिदिन उदित होने के कारण वह अमत्य॑ 
है। अन्धकार के दैत्थ को वह अपनी किरणों रूपी बाणों से पराजित करके उदित 
होता है। उसके उदित होने पर दानवों की शक्ति समाप्त हों जाती ( ऋ० बे० 
७।६३।१, तथा १।१६१।८५, उत्पुरस्त!त्‌ सूर्य एति विश्वदष्टहा । अदृष्टान्‌ सर्वात्‌ 
जस्भनुत्सर्वाश्च यातुधान्य: ) । अवेस्त। में भी ( यश्त ६।२।४ ) कहा गया है कि 
यदि सूर्य उदित न हो तो दएवों की शक्ति यज्ञतों की अपेक्षा बहुत अधिक बढ़ _ 
जाए और वे सभी अच्छी वस्तुओं को नष्ट कर दें। सूर्य के लिये यज्ञ करने 
वाला यातु, परिका आदि के प्रभाव को नष्ट करके यज़तों को प्रसन्‍न करता है। 

ऋग्वेद में अनेक बार सूर्य को आकाश के देवता वरुण का नेत्र कहा गया 
: है (ऋ० वें० ७।६६।१०) जिससे वह सभी मनुष्यों के अच्छे बुरे कर्मों का अवलो- 
कन करता है। ठीक यही भाव अवेस्ता में भी प्राप्त होता है। यहां भी हर 
को अंहुरमज़्दा की आंख कहा गया है । टै 

ये उभयनिष्ठ विशेषताएँ दोनों के पूर्ण तादात्म्य को सूचित करती हैं । 

(११) वयु (वायु या बात) 


वैदिक वायु का अवेस्ता में पर्याप्त उच्च स्थान का भागी है। यही एक ऐसा 
देवता है जिसका यश्त भाग में ही नहीं अपितु प्राचीनतम गाथा भाग में भी 
उल्लेख है? । यश्त ४२।३ में एक बार इसका नाम (बयु) आया है। अवेस्ता 
के १४वें में यश्त में भी पूर्णंत: उसी का वर्णन है। ऋग्वेद में कहां गया है कि 
वायु का रथ स्वर्ण-निर्मित है; उसके बैठने का आसन भी सोने का बना है। अपने 
रथ में बैठकर वह आकाश के सर्वोच्च भाग को भी स्पर्श कर लेता है। (रथं 


१. बार्थोलोमे नामक जमंन विद्वान्‌ ने अपने गाथाओं के अनुवाद में (शट्रा- 
सबुर्ग १६०४) यह मत व्यक्त किया है कि गाथाओं में किसी भी 
प्रकार से वैदिक वायु का उल्लेख नहीं है | देखिये तारापुरवाला : 
रि० ज्ञ॒प्रथम अध्याय, पृ० € । 
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हिरण्यबन्धु रमिन्द्रवायू स्वध्वरम्‌ । आहि स्थायो विविस्पृशम ४।४६।४ तथा 
४४८।२) । अवेस्ता में भी (यश्त १५।५७) बयु के रथ, वस्त्र, मुकुट तथा 
शिरस्त्राण आदि को स्वणं-निर्मित वरणित किया गया है । उसकी स्वर्ण 
किकणियां मधुर शब्द उत्पन्न करती हैं। 


ऋग्वेद में बात का भी उल्लेख मिलता है। किन्तु वात का देवीकरण वायु 
की अपेक्षा निर्बल है। मुख्यतः वात अथवा वातासः का उल्लेख पर्जन्य के साथ 
पंवन या झंझावात को सूचित करने के लिये होता है। अवेस्ता में भी बिलकुल 
यही स्थिति हैं। वात शब्द यहां भी है पर उसका प्रयोग वायु के देवता को 
सूचित करने के लिये नहीं अपितु पवनतत्व को सूचित करने के लिये ही 
हुआ हैं? । 

अंवेस्ता में ऋग्वेद की अपेक्षा वयु का बहुत अधिक उच्च स्थान है । यहां 
तक कि अहुरमंज़्दा भी अंग्रामइन्यु के विनाश के लिये झंझावात के देवता वयु से 
प्राथंना करंता है 'उच्च आकाश में विचरण करने वाला एवं महत्त्वपूर्ण कार्य करने 
की शक्ति रखने वाला' वयु अहुरमज़्दा की सहायता करता है (यश्त १५॥३) । 


इसी यंश्त में उसे 'प्रकाश का विजेता एवं (देत्यों का विनाशक' आदि विशे- 
बणों से भी संबोधित किया गया है । इनके अतिरिक्त भी उसके लिये कुछ ऐसे 
विशेषण प्रयुक्त किये गये हैं जो केवल अहुर के लिये प्रयुक्त होते हैं । यहाँ पर 
उंसकी सहायता के लिये इच्छक व्यक्तियों की एक सूची दी हुई है जिनमें सर्वेप्रथम 
अंहुर का नाम हैं। परवर्ती अवेस्ता में भी उसे अच्छे राजाओं की सहायता करते 
हुए वरणित किया गया है । 


/ अवेस्ता में वायु का एक अन्य नाम “राम हस्त्र' भी है। इस शब्द का 


 अंर्य है--विश्वामयोग्य गोचरभूमि का स्वामी । मेघों के खण्डों को प्राय: गायों 


के रूप में कल्पित किया गया है इसीलिये वायु के लिये ऐसे विशेषण का प्रयोग 


.. है। ऋग्वेद १।३४।४ (तुम्य॑ं थेनुः सर्वदुघा विश्वा वसूनि दोहते । अजनयो मरुतो 


बक्षणाभ्यः, दिव आ वक्षणाभ्यः) तथा अ० बे० २।२६।१ में भी वायु को गोपालक' 


बताया गया है; मिश्र देवता को भी अवेस्ता में (फरगार्द ३२, यश्त १३, १॥६) 
विस्तृत गोचर भूमि का स्वामी कहा गया है । इस प्रकार ये दोनों परस्पर घनिष्ठ- 
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. तया संबन्धित हैं । 
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अवेस्ता में अहुर तथा अंग्रा का युद्ध अन्तरिक्ष में ही होता वर्णित किया गया _ द 
है । वयु (तत्व) का आधा भाग अहर के अधिकार में है और आधा अंग्रा के। मै 
दोसों भागों के बीच में एक शून्य स्थान है, इसका नाम “वाइ' है और इसी में 
इन अच्छी और बुरी शक्तियों का युद्ध होता है । | 

(१२) उशह (उषस्‌ ) द 

अवेस्त। में ऋग्वेद की सर्वाधिक महत्वपूर्ण देवी, ऋषियों की मनोरम कल्पना ._ 

से प्रसुत उघस्‌ का अधिक महत्वपूर्ण स्थान नहीं है । केवल एक छोटे से यश्त में... 
उसका वर्णन है । इस यश्त के पद्य बहुधा इधर-उधर से लिये गये हैं ओर 


काव्यात्मकता के स्थान पर इसमें आचारश[स्त्रीयता अधिक है। अवेस्ता में इस है 


देवी का उशहीन नाम से पुल्लिग में भी वर्णन होता है। सम्पूर्ण वीं गाह में » 
- इस देवता का वर्णन किया गया है । 


(१३) आरमसइति (अरमति) 


ऋष्वेद ७।३६।८ (प्र वो महीमरमात क्ृणध्वं) तथा ८५।४२॥३ की व्याख्या में ._ 
सांयण ने अरमंति शब्द का अर्थ 'भूमिः दिया है (अरमतिम्‌ उपरतिरहितां महों ._ 


 मअहतोभुमिम्‌) । प्रतीत होता है कि सायण ने यहां पर किसी प्राचीन परंपरा का 
अवलम्बन किया है क्‍योंकि ऋग्वेद में अन्य स्थानों पर अरमति शब्द पविज्ञता, 
श्रद्धा अथवा भक्ति क। ही मानवीकरण है। अवेस्ता में आरमइति पृथ्वी की देवी _ 
है किन्तु साथ ही उसे बुद्धि एवं ज्ञान का प्रतीक माना गया हैं। छः: आमेश ह 
स्पेस्ताओं में इसका प्रमुख स्थान है + देवों में भक्ति ही प्रातःकलिक यज्ञ तथा 
अग्नि में हवन आदि क्रियाओं का कारण होती है, इसलिये अवेस्ता में आरमाइति 
का आतरः (अग्नि) से घतिष्ठ संबन्ध है और इस संब्न्ध पर अनेक कथाओं का 
भी निर्माण हुआ है (फ़रगाद १८।५१) । वैसे ऋग्वेद में अन्य स्थानों पर पृथ्वी 
की देवी क। स्वतंत्र उल्लेख है और अथववंबेद में एक विस्तृत, तथा कांव्यात्मक 
सृक्त (१२१) उसकी स्तुति में कहा गया है । 


(१४) प्रित आशध्व्य (बे० त्रित आप्त्य) 


त्रित का अर्थ है 'तीसरा' और ऋग्वेद में यह शब्द अग्नि के तीसरे रूप 
अर्थात्‌ आकाशीय विद्युत्‌ का द्योतक है। अबेस्ता एवं ऋग्वेद की तुलना करने से 
प्रतीत होता है कि यह प्राचीनतम वैदिक काल में इन्द्र की भांति वर्षा एवं तडित्‌ 
का ही देवता था। ऋग्वेद में वरणित उसका स्वरूप यद्यपि पर्याप्त अस्पष्ट है किन्तु 
उसके चरित्र की दो उ्िशेषयाएँ पुनः पुन: उल्लिखित की गई हैं। प्रथम यह 
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कि उसे इन्द्र की भांति अनेक वृष्ट्यवरोधक देत्यों का वध करने वाला कहा गया 
है; जिन दैत्यों को इन्द्र मारता है उन्हीं को वह भी । दूसरी विशेषता यह है 
कि इन्द्र की भांति उसका भी सोम से घनिष्ठ संबन्ध वर्णित किया गया है। 
मैंक्डानल का मत है कि त्रित इन्द्र के पूर्व एक महत्त्वपूर्ण वृष्टि के देवता के रूप 
में प्रतिष्ठित था किन्तु इन्द्र के उत्कर्ष के पश्चात्‌ उसका महत्त्व कम हो गया? । 

ऋग्वेद में त्रित मानव नहीं अपितु देवता है। नवम मण्डल में अनेक स्थानों 
परः उसे इन्द्र के लिये सोमरस प्रस्तुत करने वाला कहा गया है। त्रित की पुत्रियां 
(उँगलियां) सोम की बांदों को प्रस्तर खण्ड से इन्द्र के लिये निकालती है (ऋ० 
बे० ६।३८।२ एतं त्रितस्य योष्णो हरि हिन्वन्ति अद्विभि:। इन्दु्मिन्द्राय पीतये) । 
त्रित के ग्रावन्‌ (प्रस्तरों) के बीच में सोम छिपा रहता है (६।१०२।२)। रस 
निकालकर त्रित ही उसे शुद्ध करता है (ऋ० वे० ६।३४।४, भुवत्‌ त्रि तस्य सर्ज्यो 
भुवदिन्द्राय सत्सरः ) । मधुस्तनावी सोम को उड़ेलते समय त्रित का नाम लिया 
जाता है (ऋ० €।५६।२०, त्रितस्य नाम जनयन्‌ मधुक्षरत्‌) । त्रित केवल सोम 
प्रस्तुत करता हो ऐसी बात नहीं है, वह सोमपान में भी रुचि लेता है। ऋ० 
बे० 5।१२।१६ में इन्द्र को विष्णु, त्रित-आप्त्य तथा मरुतों के साथ सोमपान 
करता हुआ वणित किया गया है । 


अवेस्ता में भी थ्रित हपोम का सवन करने वाले प्राचीन वीरों में एक है 
( यस्न ६।७ ) । जैसा कि उसके नाम से स्पष्ट है, वह सर्वप्रथम हओम प्रस्तुत 
करने वालों में तीपरा व्यक्ति माना जाता हैं (यस्त ६।६-१०); आश्व्य दूसरा है, 
और वीवडः छत सर्वप्रथम । इस संजीवन ओषधि से उसका संबन्ध होने के कारण 
उसे औषध-शास्त्र का सर्वप्रथम प्रचारक भी माना गया है। वह योग्य 
._ भिषक्‌, बलवानू, उदार तथा बुद्धिमान है। उसने रोग को रोग के पास एवं 
मृत्यु को मृत्यु के पास भगा दिया । अहुरमज़्दा से जब उसने ओषधियों के लिये 
. प्रार्थना की तो उसने स्व में गओकेरेन ( श्वेत हओम ) के चारों ओर लगी 
हुई दस सहस्न ओषधियाँ उसे लाकर दीं और उन्हीं से उसने चिकित्सा करनी 
प्रारम्भ की' ( वेन्दिदाद २०१२-४ )। 


हर जिस प्रकार अवेस्ता में त्रित एक उत्तम भिषक्‌ है उसी प्रकार तैत्तिरीय 
संहिता में ( १(८।१० ) भी उसे रोगों को दूर करके दीर्घायु प्रदान करने वाला 
॥ हि . कहा गया है। अथर्वंवेद में भी रोग विनाश के मंत्रों में कई स्थानों पर त्रित 





१. बे० सा०, पृ० ६६। 
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का आह्वान कियां गया है। मैक्डानल का मत है कि अवेस्तां एवं वंदिक साहित्य श्र 
में त्रित के चरित्र में इस विशेषता का संनिवेश केवल त्रित को अमरत्व संपादक 
सोमरस का प्रस्तुतकर्ता -माने जाने के कारण ही हुआ है | त्रित-की तीन यु 
सिर वाले वुष्टुयवरोधक दैत्य को मारने की विशेषता अवेस्ता में उसी के एक ; 
दूसरे प्रतिरूप भ्राएतोन से संबन्धित है। वैदिक साहित्य में त्रित का त्तन भी 
ताम मिलता है; भ्राएताओन या भ्राएतोन इसी का ईरानी रूप है । किन्तु 
जहाँ ऋग्वेद में आप्त्य ( जल का पुत्र ) शब्द त्रित को द्योतित करने के लिये 
उसके स्थान पर स्वतन्त्र रूप से भी. भ्रयुक्त है वहाँ अवेस्ताः में भ्राएताओन को 
आध्व्य का पुत्र कहा गया है। यह आश्व्य ईरानी परम्परा के अनुसार श्रित के 3 
पूर्वे हओम प्रस्तुत करने वाला द्वितीय व्यक्ति था (यस्न ६॥७) । प 


: अस्तु, भ्राएतोन अपनी अदम्य शक्ति से तीन सिर वाले और ७: नेत्रों 
वाले भयंकर दत्यों ( द्रज ) अभि दहाक ( दैत्याकार सपं॑ ) आदि का वध 
करता है। अि छल एवं कपट की साक्षात्‌ प्रतिमा था। उसे अंग्रामइन्य ने जे 
राजाओं एवं अहुर के पूजकों को सताने के लिये उत्पन्न किया था । हरेनो 
के निकल जाने पर यम से उसी ने राज्य छीन लिया था और उसका वध ज 
करवा डाला था। भ्राएतोत और अश्ि का युद्ध चतुष्कोणिक बरेन (चंभ्र, गओंशी श् 
“बरेनो) अर्थात्‌ चौकोर आकाश में होता है (वेन्दिदाद ११८) । 


ऋग्वेद में इस तीन सिर और छ: नेत्रों वालें दानव का नाम विश्वरूप है । 
इसे त्वष्ठा का पुत्र कहा गया है। आप्त्य (जल का पुत्र ) त्रित उससे युद्ध करता 
है और उसका वध करके गायों का उद्धार करता है (ऋ० वे० १।१५८।५) । 
इस कार्य में उसे अपने पिता के अस्त्रों से सहायता मिलती है ( १०८८ ) । 
इसी सूक्त की अगली ऋचा में ( १०५।६ ) इन्द्र को भी बिल्कुल यही कार्य 
करते हुए वर्णित किया गया है। वह भी विश्वरूप के तौनों सिरों को काट कर 
गायों पर अधिकार कर लेता है। ऋ० वे० १०।६६।६ में कहा गया है कि 
इन्द्र ने गरजते हुए त्रिशिरस्क एवं पण्लेत्रवान्‌ विश्वरूप को बन्दी कर लिया 
एवं बल से उन्मत्त त्रित ने नुकीले वञ् से उसका वध कर डाला ( अस्य त्रितो 
स्वोजसा वुधानों विपा वराहमयों अग्नया हन्‌) । । 


वैदिक साहित्य में त्रित के विषय में एक अन्य रोचक कथा प्राप्त होती है। ् 


१, बे० मा०, पूृ० ६८ । पर 
२. कारनाय, ईरानियन माइथॉलजी, पृ० २६६ । -अ 
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श० ब्रा० १।२।३।१-२ तथा तैत्तिरीय ब्राह्मण ( ३३२।५।१०-११ ) में त्रित को 


जल से उद्भूत अग्नि का पुत्र कहा गयां है उसके एकत तथा द्वित नामक दो भाई 


-<०5०, “४ ::3+<32& 355 किक 
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और बताए गये हैं। ऋग्वेद के प्रथम मण्डल के १०५वें सृक्त की व्याख्या 


करते हुए सायण ने एक कथा का उल्लेख करते हुए कहा है कि त्रित को 
उसके दोनों भाइयों ने कुएँ में ढंकेल दिया था"। ऋ० बवे० १॥१०५॥।१७ 
(ज्रितः कूपे अवहितो देवान्‌ हबय ऊतए) तथा १०।८॥७ में त्रित को कुएँ में गिर 
जाने के का रण सहायतार्थ देवताओं की स्तुति करते हुए वणित किया गया है । 
महाभारत के शंल्यपर्व, ३६वें अध्याय में इस कथा का सुन्दर विकास प्राप्त होता 
है । यहाँ त्रित को एक तपस्वी ऋषि के रूप में चित्रित किया गया है जिसने 
कुएँ में पड़े होने पर भी तत्रत्य सामग्री से देवों के लिये सोम प्रदान दिया । 


अवेस्ता में भी इस कथा की छाया वर्तमान है । भ्राएताओन अश्नि दहाक का 
वध करने के लिये अपने दो भाइयों कें साथ जाता है किन्तु वे मारे में स्वयं 
थ्राएताओन का ही वध क ने की चेष्टा करते हैं । 


प्राचीन ईरानी काल का यही श्राएंतोत फ्रिदौसी के शाहनामे का फ्रीदुन 
है जो ज्ोहाक ( अधि दहाक ) से युद्ध करके ईरान को उसके शासन से मुक्त 
करता है। छरीदुन एवं ज्ञोहाक के चरित्र से देवत्व एवं दानवत्व पूर्णत: समाप्त 


हो गया है। जोहाक केवल ईरान पर राज्य करने वाला एक आततायी अरबी 


राजा है और फ़रीदुन प्राचीनकाल का एक पराक्रमी वीर मात्र । 
अन्य देवता 


उपर्यक्त महत्वपूर्ण देवताओं के अतिरिक्त कुछ ऐसे भी देवता हैं. जिनका 


__ क्षेवल उल्लेख अथवा नगपण्य वर्णन अवेस्ता में प्राप्त होता है। वेदों में महत्वपूर्ण 
हर स्थान प्राप्त करते हुए भी अवेस्ता में इनका नाम मात्र ही क्‍यों शेष रह 
. ग़या--इसके कारण स्पष्ट हैं। इन देवताओं के वास्तविक व्यक्तित्व का निर्माण 
.. और पोषण मुख्यत: भारत में ही हुआ था। भारत से विस्थापित होने के 


१. तु० की०--बुहद्देवता---३।१३२-१३७ । 
त्रितं गास्त्वनुगच्छन्तं करा: सालावृकीसुताः । 
कपे प्रक्षिप्य, गा: सर्वास्तत एवापजहिरे ॥ 
स॒तत्र सुषुवे सोम॑ मन्त्रविन्‍्मन्त्रवित्तमः । 
देवांश्वावाहयत्‌ सर्वा स्तच्छुश्राव बृहस्पति: ॥ 
तथा नीति मंजरी--श्लोक २८। 
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हि 
पश्चात्‌ कुछ देवता तो ईरान की भौगोलिक परिस्थितियों तथा संस्कृति के _ 
अनुरूप अपने व्यक्तित्व को न ढाल सकने के कारण स्थिर न रह सके। ईरान 
जैसे शुष्क स्थान में इन्द्र जेसे वर्षा के देवता का महत्त्व संभव नहीं था। 
कर्मकाण्ड की न्‍्यूनत। के कारण उन अधिकांश अल्प महत्त्वपूर्ण देवताओं को भुला 
दिया गया जिनका यज्ञ आदि में अपेक्षाकृत कम उपयोग था। इसके अतिरिक्त 
ईरान की ओर अभिगमन करने वाली आय॑ शाखा में संभवतः अधिकांश में 
युद्ध प्रिय क्षत्रिय थे जिनमें रचनात्मक प्रतिभा का बाहुल्‍य नहीं था। और . 
सबसे प्रमुख कारण यह है कि जरथुस्त्र की धामिक क्रान्ति के पश्चात्‌ प्राचीन . 
आये देवताओं पर से ईरान की जनता की अ्रद्धा एवं विश्वास काफी कम हो 
गया। केवल कुछ ही शेष बचे, उनमें भी एक दो को छोड़कर कालाक्‍्तर में 
अन्य सभी धीरे-धीरे लुप्त हो गये । 
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अवेस्ता के अपेक्षाकृत कम महत्वपूर्ण देवताओं में इन्द्र का नाम विशेष रूप 5 
से उल्लेखनीय है। वैदिक साहित्य के सर्वोच्च आराध्य का अवेस्ता में केवल एक 
स्थान पर इसी नाम से उल्लेख है, किन्तु देवता के रूप में नहीं अपितु अंग्रामइन्यु 
के एक विशेष कृपापात्र प्रमुख दैत्य के रूप में) । इन्द्र की यह दुगंति सचमुच 
शोचनीय है। 


नाओडहैथ्या भी अवेस्ता में एक दैत्य का नाम है। उसका उल्लेख प्राय: _ 
इन्द्र के साथ किया गया हैं और यह अंग्रामइल्यु की सेना में स्पेन्ता आरमइति 
का विरोधी है। यह वैदिक काल के नासत्या (अश्विनौ) का ईरानी प्रतिनिधि ु 
हैं। इस देवता का मूल रूप लुप्त होने के पश्चात्‌ भ्रामक लोक-्युत्पत्ति से 
इसकी यह दशा हुई है । 

ऋग्वेद के षट आदित्यों में भग देवता की भी गणना है। यह देवता 
पौराणिक काल तक सुरक्षित चला आया है और बाद में सूर्य से इसका तादात्म्य 
कर दिया गया है। अवेस्ता का बग्र ( उदार ) शब्द अहुर्मज़्दा के विशेषण के 
रूप में पर्सीपोलिस में स्थित अख्मीनियन राजाओं के शिलालेखों प्रयुक्त हुआ है।. 
प्रतीत होता है कि यह शब्द प्राभ्वैदिक काल में सभी देवताओं का एक सामान्य 
विशेषण मात्र था किन्तु बाद में भारत में एक स्वतन्त्र देवता बन गया है । 


रअमन्‍»मममममक- बम मनमम»»++-आक--+ 


१, डारुम्स्टीटर का मत है कि इन्द्र शब्द अवेस्ता में अग्नि के विनाशकारी 
रूप का वाची है; ज़ेन्द अवेस्ता, भूमिका, पृ० ७२ । 
२, तारापुरवाला : दि रिलीजन आफ ज्रथुस्त्न, अध्याय १, १० २७ । 
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अग्नि के लियें ( तथा कहीं-कहीं बृहस्पति आदि अन्य देवों के लिये भी ) 

ऋग्वेद में प्राय: नराशंस विशेषण प्रयुक्त हुआ है। इस शब्द का अर्थ है मनुष्यों 

की स्तुति ( नराणाम्‌ आशंसः ) अथवा मनुष्यों के द्वारा स्तुत १। अवेस्ता में 

अहुर के दूत का नाम नैयोसंह है ( फरगार्द २२७ ) जो निश्चित रूप से इसी 

शब्द का अपभ्रश है। अवेस्ता के प्राचीन अंशों में यह शब्द भी दिव्य-अग्नि 

का ही वाची है । किन्तु परवर्ती अवेस्ता में इसका पूर्ण रूप से मानवीकरण 

हो गया है। जब-जब पृवी पर कोई अशान्ति होती है तब-तब यह अहुर एवं 

मिश्र आदि को प्रृथ्वी पर जाने के लिये प्रेरित करता है। इसका एक अन्य 

कार्य है--जरथुस्त्र के 'बीज' की रक्षा करना जिससे मनुष्य जाति के उद्धारक 
._ जरथ॒स्त्र के पुत्र सओश्यन्त की उत्पत्ति होगी। 


ऋग्वेद में पुरंधी धन-धान्‍्य एवं समृद्धि की देवी है? । यह देवी अवेस्ता में 
भी पारेन्दी नाम से भी प्राप्त होती हैं। यहाँ भी यह ऐश्वरयं एवं वैभव की 
देवी है तथा कोषों की रक्षा करती है । इसे छोटी-छोटी घंटियों से स्वनित रथ 
में आकाश में विचरण करते हुये वर्णित किया गया है । 


न कि ८४ 4 


वैदिक मास्‌ की तुलना में अवेस्ता में चन्द्रमा के देवता का नाम माह, 
( अथवा प्राचीन फारसी, माओइडह ) है। अवेस्ता का यह देवता मुख्यतः 
पशुओं की अभिवृद्धि से सम्बन्धित हैं। उसे पशुओं के बीज का धारक कहा 
गया है और इस दृष्टि से वह बोहुमनो ( पशुओं का अधिष्ठाता देवता ) से 
घनिष्ठतया सम्बन्धित है। अवेस्ता का एक यश्त ( ७वां ) मुख्यतः माओडःह 
की स्तुति में है। इसमें चन्द्रमा को अमेश स्पेन्ता का निवास स्थान कहा गया है 
_( यश्त ७३३ ) । वहाँ से वह अहुरमज़्दा के द्वारा निर्मित सृष्टि पर कल्याण की 
वर्षा करते हैं। इसी यश्त में माओडःह को प्राय: रतु (अश का रक्षक, स्वामी) 
_. कहा गया (७।३।, ४, ६) है । 





१९. मैक्डानल : बे० सा० पृ० १००, किन्तु डाम्स्टीटर का मत है कि 


हि यह शब्द देवताओं एवं मनुष्यों के बीच अग्नि का संदेशवाहकत्व 
5. द्योतित करता है । पृ० ७० ( ज़ेन्द अवेस्ता, भूमिका )। 
| २. तारापुरवाला : वही, अध्याय १, पृ० रे३े । 


३. द्रष्टब्य $ लेखक का ऋग्वेद में पुरंधि नामक निबन्ध, श्राच्यप्रज्ञा 
(अलीगढ़), १६६८, पृ० २५-३५ । 
४, ए० रि० ई० भाग €, १० ५६७, “ओरमझद' | 
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अवेस्ता एवं वेदों में कुछ प्राचीन आचार्यों के नामों में भी समानता है। 
'काव्य-उशना' का दृष्टान्त इसका रोचक उदाहरण है? । ऋग्वेद में वर्णित प्राचीन _ 
ऋषियों में उशना का बहुत महत्वपूर्ण स्थान है। इन्द्र से उसका घनिष्ठ 
सम्बन्ध है | इन्द्र उशना के साथ रहने में प्रसन्न होता है (१५१।११) । ऋ० वे० 
१।१२१।१२ तथा ५॥३४१२ में उसे इन्द्र के लिये वज््र निर्माण करने वाला _ 
कहा गया है। शुष्ण दैत्य को जीतने में वह इन्द्र की सहायता करता है _ 
( शर६६& )। एक स्थान पर कहा गया है कि उशना ने अग्नि को यज्ञ के ह 
देवता के रूप में स्थापित किया ( ६२३।१७ )। वेदिक “काव्य-उशना' अवेस्ता 
में 'कब उशन' नाम से प्राप्त होता है। यह प्राचीन समय का एक राजषि है। 
वह एक प्राचीन राजां था जिसने अपनी प्रार्थनाओं एवं स्तुतियों के द्वारा देत्यों 
(दएवों, को विजित किया था एवं आकाश में निर्बाध रूप से उड़ने की शक्ति 
प्राप्त्की थी। उसके मुखमण्डल से एक तेजपुंज निकलता रहता था। इसी 
तेजस्विता के कारण उसे 'अश्वरेचों' ( वर्चस्व से पूर्ण ) कहां गया है। इसी 
काव्य उशना को परवैदिक साहित्य ( महाभारत आदि ) में शुक्र ( आचाय ) 
कहा गया है। शुक्र का अर्थ भी 'चमकने वाला होता है। इस सम्बन्ध में एक 
मनोरंजक तथ्य और ध्यान देने योग्य हैं। ऋग्वेद में इन्द्र से घनिष्ठतया 
सम्बन्धित होते हुए भी परवर्ती वैदिक तथा पौराणिक साहित्य में शुक्राचाय को 
सदा असुरों का ( तथा बृहस्पति को देवों का ) गुरु माना गया है। शुक्राचार्य 
को असुरों का गुरु मानने की धारणा बहुत पूर्व ही प्रचलित हो चुकी होगी 
क्यौंकि तैंत्तिरीय संहिता ( २।५।८ तथा २।५।११ ) में कहा गया है कि अभ्नि 
देवों का दूत है तथा काव्य उशना दैत्यों अथवा असुरों का ( अभ्निर्देवानां दूत 
आसोदुशना काव्यो असुराणां) | संभव है कि असुरों का तात्पयं अहुर उपासक 
ईरानियों से हो । 

देवताओं के अतिरिक्त वेदों तथा अवेस्ता में देत्यों आदि के वाची कुछ 
शब्दों में गी समानता है। वैदिक यातु, द्र॒,ह (द्र॒ुट) आदि यतु (परवर्ती फ़ारसी, 
जादू) एवं द्व ज्ञ नामों से अवेस्ता में इसी रूप में पाये जाते हैं किन्तु अवेस्ता में 
इनका स्थान नगण्य सा होने के कारण हम यहाँ इन्हें उपेक्षित कर सकते हैं । 
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१, म० प्र० लखेड़ा, कवि उशना इन्‌ बेद एण्ड .अबेस्ता, जनेंल ऑफ 
गंगानाथ झा केन्द्रीय संस्कृत विद्यापीठ, भाग २६, ३०७-३१४ । 
२. तारापुरवाला : वही, अध्याय १ पृ० २६ । 








तृतीय अध्याय 


बैदिक तथा परवर्ती देवशास्त्र का सिंहावलोकन 


भारतीय परम्परा के पझनुसार वेद परमात्मा के निःश्वास हैं। उनका 
निर्माण किसी ने नहीं किया । कऋ्ूषियों की दिव्य दृष्टि ने.उस ज्ञान का मानस 
प्रत्यक्ष करके शाब्दिक वर्णन किया है । सृष्टि के श्रादि में लोक कल्याण के लिये 
परमात्मा ने मनुष्यों को यह ज्ञान-राशि प्रदान की । वे मानव की प्रखर मेधा एवं 
बुद्धि के विस्तार की सीमायें हैं । वेदों की प्रामाणिकता में भ्रविश्वास करने वाला 
नास्तिक है--“नास्तिको बेदनिन्दकः । नष्ट वेदों के उद्धार के लिये स्वयं विष्णु 
का मत्स्य या हयश्रीव अ्रवतार ग्रहएा करना पड़ा । भ्रन्य ग्रन्थों के वाक्‍्यों की 
प्रामारिणिकता पर सनन्‍्देह हो सकता हैं किन्तु वेदों के वाक्‍्यों के सम्बन्ध में यह 
बात नहीं । वे स्वतः प्रमाण है । जो कुछ उनमें कहा गया है वह परम 
सत्य है। 


हि: किन्तु दुर्भाग्य से वेद जिस समय की कृतियां हैं उस समय की राजनैतिक 
सांस्कृतिक भ्रथवा सामाजिक भलक पाने का हमारे पास कोई भी ऐतिहासक साधन 
नहीं है । वेदों की भाषा इतनी भ्रधिक आरार्ष एवं लौकिक संस्कृत से इतनी अ्रधिक 
भिन्न है कि संभवतः किसी भी मंत्र का श्र “इदमित्यं” करके निश्चित नहीं 
किया जा सकता । प्रत्येक मंत्र के एकाधिक श्रर्थ किये गये हैं भर हो सकते हैं । 
.. प्राचीन भारत में वेदिक संहिताश्रों का पठ5न-पाठन गुरु-शिष्य परम्परा से ही होता 
. रहा है और यह परम्परा कई सहलरों वर्ष पूर्व ही नष्ट हो चुकी थी 
. भ्रतः संहिताओं पर भाष्य लिखने की श्रावश्यकता का अनुभव हुम्ना ।ये सभी 
. भ्राष्य वैदिक भ्रर्थ परम्परा की केवल एक ज्ञीण धारा का ही प्रतिनिधित्व करते 
हैं । ऐस सभी भाष्यों में निविवाद रूप से सायणाचाय्य (१४ वीं शताब्दी) का 
.._ भाष्य सर्वश्रेष्ठ है | किन्तु यह भाष्य मुख्यतः कर्मकाण्डीय है । भाष्यकार के 
सम्मुख मुख्यतः यह्दी प्रश्न रहा है कि किस सूक्त अ्रथवा मंत्र का यज्ञ में किन 


स्थानों पर उपयोग होता है । इस क्षेत्र में उसे ऋग्वेद के ब्राह्मणों एवं कल्पमृत्रों 





ढ ; ._ से विशेष सहायता मिली है । प्रत्येक वैदिक मंत्र के एक श्रथवा एकाधिक देवता 
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परम्परया निश्चित हैं । सायणाचार्य के भ्रनुसार ये देवता केवल बाह्य जगत्‌ 
विभिन्न तत्त्वों श्रथवा शक्तियों के प्रतीक हैं । उनकी दृष्टि में भ्रस्तंगत सूर्य ही 
वरुण है-- । 


अस्तं गच्छन्‌ सूर्य एबं वरुण इत्युच्यते । स हि स्वगमनेन रात्नीजेनयति। ई$ 
क्‍ ऋण० बे० भा० ७।८७॥१ 
इस हृष्टि से सायण के गुरु हैं यास्क एवं शौनक । यास्काचार्य ने निरुक्त 
में स्थान-स्थान पर प्रत्येक वैदिक देवता के भौतिक स्वरूप का उल्लेख किया 
है । शौनकीय बृहद्द बता भी देवताश्रों के स्वरूप के विषय में अधिकाशतः निदक्त 
प्र ही आधारित है । हू 
तो क्‍या वेद केवल भौतिक शक्तियों को उपास्य रूप में कल्पित करके उनके 
लिये किये जाने वाले यज्ञ में उपयुक्त होने वाले कतिपय मंत्रों का संग्रह मात्र / 
है? तो क्या भारतीय परम्परा प्रारम्भ से ही घोर भ्रम में पड़ी रही ? वेदों में 
कौन सा ऐसा अद्वितीय ज्ञान है जिसके लिये भारतीय मनीषी एवं दार्शनिक सदा 
बेद के अ्र्षय ज्ञान भएडार की ओर झाशा भरी दृष्टि से देखते रहे ? 


यह प्रश्न आज का नहीं है । यास्क के समय ही वेदों के प्रतिपाद्य को लेकर _ 
गंभीर शास्त्रार्थ हुआ करते थे । यास्क ने वेदों के संबन्ध में ऐतिहासिक, नेरुकत, | 
प्रकक्ृृतिक तथा बेयासिक (आ्राख्यानपरक) मतों का उल्लेख किया है । इस संबन्ध 
में उसने वृत्र-देत्थ का उदाहरण दिया है । नैरुक्त अथवा वैथाकरण कहते हैं कि _ 
मेथ ही वृत्र है। ऐतिहासिक कहते हैं कि वह प्राचीन काल के त्वष्ठा ऋषि का 
पुत्र था । प्रकृतिवादी कहते हैं कि जल एवं विद्यूत्‌ के मिलने से वर्षा होती है। | 
अ्रग्नि रूपी बज्र.से जल का निपातन होता है । प्रतीकात्मक रूप से इसे इन्द्र एवं 
वृत्र के युद्ध के रूप में चित्रित किया जाता है । ब्राह्मणा ग्रन्थ इस विषय में _ 
एक आख्यान कहते हैं उनके अनुसार वृत्र एक भयंकर अजगर था । उसने भ्रपने 
शरीर के विस्तार से जलख्लोतों को रोक दिया । जब इन्द्र ने उसका वध किया _ । 
तो जल प्रवाहित हो उठे-- 


तत्को वृत्र: । मेघ इति बेरक्त: त्वाष्ट्रो असुर इत्यैतिहासिकाः । अपांच |; 
ज्योतिषश्च मिश्रोभावकर्मणो वर्षकर्म जायते। तत्र उपंमार्थेन युद्धवर्णाः _ 
प्रवन्ति । अहिवत्तु खलु मंत्रवर्णा: ब्राह्मणवादाश्च । विवृद्धया शरीरस्थ 
स्रोतांसि निवारयांचकार । तस्मिन्‌ हते प्रसस्यन्दिरि आपः। निरुक्‍त २।१६ 2 
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श्राधुनिक काल में भी १६वीं शती में वेदों के अनुशीलत की ओर ध्यान 
जाते ही विद्वानों का ध्यान सायण के भाष्य की उपयुक्तता पर गया । पाश्चात्य 
विद्वत्समाज ने सायण द्वारा संकेतित एवं उल्लिखित सूत्रों के श्राधार पर चलकर 
.. प्रायः प्रत्येक वैदिक. देवता के मूलभूत प्राकृतिक स्वरूप को खोजने का यत्न किया 
... और इसे अन्वेषणा से प्राप्त तिष्कर्षो की अन्य देशों की देवकथाओ्रों से तुलगा करके 
तुलनात्मक देवताशाःस्त्र को झ्राधार-शिला प्रस्थापित की । 


किन्तु फिर भी कतिपय भारतीय विद्वानों को सायणाचार्य की देवता-विषयक 
व्याख्या से सन्‍्तोष नहीं हुआ ओर उन्होंने वेदिक देवताञ्ों के स्वरूप का गहन 
प्रध्ययन करके उनके स्वरूप को अन्य प्रकार से विशद व्याख्याएँ प्रस्तुत कों। 
ऐसे विद्वानों में स्वामी दयानल्द सरस्वती), अरविन्द एवं एम० पी ०-पंडित, 
डा० रेले?, लोकप्रान्य तिलकर्ट, परमशिव श्रय्यर* तथा वाधुदेव शरण 
अ्ग्रवाल* भ्रादि प्रमुख हैं । 


स्वामी दयानन्द संभवतः सर्वप्रथम भारतीय विद्वान थे जिन्होंने सायणा भाष्य 
एवं पाश्चात्य विद्वानों के द्वारा स्थापित मत के विरुद्ध चलने का प्रयास किया । 
... सं० १६३३ (सन्‌ १८७६) में प्रारंभ किये गये भ्रपने ऋग्वेद-भाष्य में सर्वप्रथम 
उन्होंने वैदिक बहुदेव-वाद के मूल में एकदेव-ब(द के आधार की स्थापना की । 
उनका मत था कि वेदों में इन्द्र, वरुण, मित्र, विष्णु श्रादि विविध नामों से 
._ क्षेवल एक परमेश्वर की ही स्तुति की गई है । ये विविध नाम केवल परमात्मा 
की विभिन्न शक्तियों गवं थुखों के व्यंजक हैं। अपने इस मत की पुष्टि के लिये उन्होंने 
व्याकरण की सहायता ली झोर “अनेकार्था: हिं बातव:” के सिद्धान्त पर चलकर 
वैदिक शब्दों के मनोवाज्छित श्रर्थ किये । इदि परमैश्वर्ये” धातु से श्रौणादिक 
रन! प्रत्यम करने पर इन्द्र शब्द सिद्ध होता है । ऐश्वयंशाली होने से परमात्मा 
इन्द्र है। “यः इन्दति, परमेश्वयंवान्‌ भवति स इन्द्र: परसेश्वरः ।' “वृत्र_ 






































'सत्याथं प्रकाश एवं' ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका । 

आन दि बेद' एवं अदिति एण्ड अदर डीटीज इन दि ऋग्वेद । 
'वैदिक गाड्स एज़ फिगर आफ बायालजी । 

'आकंटिक होन इन दि बेदाजू' तथा ' ओरियन' । 

* ऋक्स । 

'बेद विद्या” 'ऊर ज्योति! आदि ! 
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वरणो'” भ्रथवा “वर ईप्सायाम”” धातुओ्रों से 'उनत्‌” प्रत्मय करने पर वरुण शब्द 
बनता है । परमात्मा विद्वान मुमुचुओं को स्वीकार करता है श्रथवा उनके द्वारा 
स्वीकार किया जाता है भ्रतः वह वरुण है। यः सर्वान्‌ शिष्टान्‌ सुमुक्षत्‌ 
धर्मात्मनो वबुणोति अथवा यः शिष्ट: मुमुक्षभिमंहांत्मभिः ब्रियते बर्यते 
बा स बेरुण: परमेश्वरः | “तबिमिदा स्नेहने” से 'क्त्र' प्रंत्यपय होने पर 
मित्र शब्द बनता है । परमात्मा सबसे स्नेह करता है भ्रतः वह मित्र है--मेद्यति 
स्निह्मति वा स मित्रः, परमेश्वर: । “विष्लू व्याप्ती' धातु से 'नु' प्रत्यव होने 
पर विष्णु शब्द सिद्ध होता है। परमात्मा सम्पूर्ण जगत्‌ में व्याप्त होने के 
क।रणा विष्णु हैं--बबष्टि व्याप्वोति चराचरं जगत्‌ सः विष्णु: परमेश्वर: | 


बद्यपि संहिताओं एवं ब्राह्मण ग्रन्थों में ३३ तथा उससे भी श्रधिक देवों का 
उल्लेख: है किन्तु ये केवल व्यवहार मात्र की सिद्ध के लिये हैं । “सब मनुष्यों के 
उपासना के योग्य तो देव एक ब्रह्म ही है जो सम्पूर्ण जगत का कर्ता, सर्वंशक्तिमान, _ 
सर्वोपास्य, सर्वाधार, सर्वकारए।, सच्चिदानन्द स्वरूप, परमात्मा है उसी का अनेक 
विशेषणों से (३४ देवों के रूप में) वेदों में बणंन किया गया है''--- 


_.. “इत्यादि विशेषणयुकतं ब्रह्मास्ति स एवंको देवश्चतुस्त्रिशों बेदोक्त- 
सिद्धान्तप्रकाशितः परमेश्वरों देवः स्ंसनुष्येस्पास्योहस्तीति । ये थेंदोक्त- 
समाभगंपरायणा आर्यास्ते सर्वदेतस्यं वोपासनं चक्त्‌ुः, कुरबन्ति, करिष्यन्ति च । 

जिस दिव्‌ धातु से देव शब्द बतता है उसके क्रीड़ा, विजिगीषा, व्यवहार, 
चूति, स्तुति, मोद, मद, स्वप्न, कान्ति एवं गति ये १० भ्रथं हैं । इनमें 

से क्रीड़ा, विजिगीषा, व्यवहार, निद्रा एवं मद ये पाँच अर्थ परमात्मा के भौतिक 
स्वरूप श्रर्थात्‌ ३३ देवताओं में पाये जाते हैं भ्ौर द्य,ति, स्तुति, कान्ति, मोद 
तथा गति ये परमात्मा के ही प्रमुख गुण हैं? | भ्रतः -देव शब्द का मुख्य अर्थ 

परमात्मा ही है, उसमें अनन्त गुरा हैं । गोरा रूप से पृथक्‌-पृथक्‌ एक या दो “गुण 
जिन-जिन तच्चों में व्यक्त होते हैं उनको भी देव” कह दिया जाता है । दिव्‌ धातु 
के मुख्य अर्थ प्रकाश करना” से भी परमात्मा का ही बोध होता है । क्योंकि सूर्य 
चन्द्रमा आदि अपनी ज्योति से प्रकाशित नहीं हाते । परमेश्वर ही उनको प्रकाशित 
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१. क्षत्याथं प्रकाश, २१ वां संस्करण, भश्रजमेर १६१५६, पृ० ५ । 
२. ऋग्वेदादि भाष्य भूमिका, तृतीय संस्करण, १६६६, पृ० ५६ । 
३. बही, 3०-०८ । ह 
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न्य 
._ श्रकाशित करता है । इस विषय में कठोपनिषद्‌ का निम्नलिबित मंत्र (५।१९) 
.._ भ्रमाण है-- 


न तत्न सूर्यो भाति न चन्द्रतारक नेमा विद्य तो भान्ति कुतोइ्यसग्निः । 
तमेव भान्तमनु भाति सर्व यस्थ भासा सर्वभिदं विभाति ॥ 


ऋग्वेद के बहुदेववाद के मूल में एक-देववाद सिद्ध करने के लिये स्वामी 
दयानन्द ने जिन देदिक उद्धरणों का उल्लेख किया है उनमें से अधिकांश कऋूम्वेद 
से पर्याप्त अर्वाचीन हैं । पहला उद्धरण उन्होंने श० ब्रा० (१४॥४।२।१६-२२) से 
दिया है-- 

आत्मेत्येवोपासीत '**स य आत्मानसेव प्रियमुपास्ते न हास्य प्रिय 
प्रमायुक्त भवति । योउस्थां देवतामुपास्ते न स बेद यथा पशुरेव स देवानास्‌ । 



















द् इन वाकक्‍यों में देवताओं की उपासना छोड़कर आत्मा की उपासना करने का 
._ आदेश दिया गया है । स्वामी दयानन्द के अनुसार, “परमेश्वर ही सब की श्रात्मा 
है', अतः आत्मा शंब्द से उसी का ग्रहण होता है। ऋग्वेद से इस संबन्ध में 
दो-तीन मंत्र उद्धृत किये गये हैं-- 


हिरण्यगर्भः समवतंत'।ग्रे भुतस्य जात: पतिरेक आसीत्‌ । 
स दाधार पृथिवीं द्यामुतेमां कसम देवाय हविषा विधेम ।। 
त््० वे० १०।८ १॥? 
'एक सद्दिप्रा बह॒धा वदन्ति अग्नि यम सातरिश्वानमाह:” 
कऋन्‌० वे० १।१६४।४६ 
. भ्त्य मंत्रों को (उदा० पूषा से संबन्धित ऋ्ु० १।६।१५।५ अरष्टक-क्रम) 
. एक-देववाद पुष्ट करने की क्षमता उनकी विशिष्ट प्रकार की व्याख्या से ही संभव 
है । यजुरवेद से इस संबन्ध में उद्धरण श्रन्तिम (४०वें) श्रध्याय से, जो ईशा- 


है कक :सममकममकममकनककन मनन 23 अन मऋअजयथिज 5 -# ज+ कया | 





१. ऋ० भ।० भु०, पृ० ८६ । स्वामी जी के अनुसार इस मंत्र का अर्थ 
है--पूर्य चन्द्रमा, तारे आदि परमेश्वर में प्रकाश नहीं कर सकते । 
इन सबका प्रकाश करने वाला वह एक ही है । परमेश्वर के प्रकाश 

से ही सूर्य प्रकाशित हो रहा है । 
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उदाहरणाथे--- 

तदेवाग्निस्तदा वित्यस्तद्वायुस्तदु चन्द्रमा: 

तदेव शुक्रंतद्ब्रह्म ता आपः स प्रजापति: !। ३२/१ 
अन्य भ्रध्यायों के मंत्रों में निम्नलिशित विशेष महत्वपूर्ण है-- 

विश्वतश्चक्षुरुत विश्वतों मुखो विश्वतो बाहुरुत विश्वतस्पात्‌ ! 

सं बाहुभ्यां, धमति सं पतत्रेर्या बाभूमी जंनयन्‌ देव एकः !। 

य० वे० १७।१६ 

अन्य उद्धरण उपनिषदों से दिये गये हैं जिनमें स्वभावतः एकदेववाद का 

प्रतिपादन है । द 


इन प्रकार के अन्य वैदिक मंत्रों से अपने दृष्टिकोण की पुष्टि करते हुए 
दयानन्द ने अपने ऋत्वेद-भाष्य में विभिन्न देवताओों के नामों को परमेश्वर का 
वाची मानकर ओर अत्यन्त बुद्धिमत्तापूर्वक प्रत्येक शब्द के प्रत्येक अर्थ को ईश्वरपरक 
लगाकर वेदों में देवों के विविध व्यक्तित्वों का खण्डन करके उनको केवल 
परब्रह्म की ही स्तुति परक माना है। इस संबन्ध में उदाहरण के लिये उनकी 
व्याख्या पद्धति के श्रनुसार ऋुग्वेद के प्रथम मंत्र का अ्र्थ उद्धृत किया जाता है-- . 

अग्निमीले पुरोहित यज्ञस्य देवमृत्विजम्‌ । 
होतारं रत्नधातमम्‌ । 

१. ज्ञानस्वरूप, २. व्यापक, ३. सबके अग्रणी नेता एवं ४ पूज्य परमात्मा 
(अग्निस) की मैं स्तुति करता हूँ (ईले)। वह परमेश्वर १. सबके सामने स्थित 
रहता है, २. उत्पत्ति से पूर्व जगत्‌ का धारण करने वाला है (पुरोहितम) यज्ञादि | 
उत्तम कर्मों को प्रकाशित करता है (देवम) । १. वसन्‍्त आदि सब ऋ़ुतुओं का 
उत्पादक है तथा २. सब ऋततुओं में पूजनीय है (ऋत्विजम) | वह सब सुखों का. 
प्रदान करने वाला है (होता, हु-दानादानयोः, जुहोति- ददाति इति 'होता' 
तथा १. प्रलयकाल में सब पदार्थों का ग्रहण करने वाला, २. सूर्यचन्द्रादि रत्नों 
का धारण करने वाला तथा ३. स्वर्ण हीरक आदि रत्नों को अपने भक्तों को 
प्रदान करने वाला है (रत्नवातमम्‌) ।” 


१. साथयर। के अनुसार इस क्तूचा का यह श्र है--- 
हम अग्नि देव की स्तुति करते हैं । वह यज्ञ का सर्वस्व है, 


वही, पुरोहित, ऋृत्विक एवं होता है और भक्त के लिये धन-संपत्ति 
का धारणा करने वाला है । 
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हे स्वामी जी पुराणों में वरणित आख्यानों एवं देवकथाओ्रों को कपोल-कल्पना 
समभते थे । उन्हें केवल उनका वैदिक रूप ही ग्राह्म था । वेदों में प्राप्त ऐसी 
.._ सभी देवकथाओं की उन्होंने भोतिक स्तर पर व्याख्या करने की चेष्टा की है । 
यहाँ पर उन्होंने यास्क, सायण एवं सभी पाश्चात्य विद्वानों द्वारा श्रनुमोदित 
वैदिक देवों एवं देवकथाश्रों के प्राकृतिक स्वरूप को निःसंकोच स्वीकार किया है 
. और उनकी कोई आध्यात्मिक या परमेश्वरपरक व्याख्या नहीं की । उदाहरणार्थ 
.. इन्द्र द्वारा वृत्र हनन के प्रसिद्ध वेदिक प्रसंग को उन्होंने इस प्रकार व्याख्यात 
किया है--- 


“यहाँ सूर्य नाम इन्द्र का है । वह अभ्रपनी किरणों से वृत्र श्रर्थात्‌ मेघ को 

मारता है । जब वह मरके प्रथ्वी पर गिर पड़ता है तब अ्रपने जलरूप शरीर को 

._ सब प्रथिवी में फैला देता है...जिस समय इन्द्र मेघरूप वृत्रासुर को मार के 

._श्राकाश से पृथिवी में गिरा देता है तब वह प्रथिवी में सो जाता है” । इस प्रकार 

.. अलंकार रूप वर्णान से इन्द्र और वृत्र ये दोनों परस्पर युद्ध के समान करते हैं, 

.._ अर्थात्‌ जब मेघ बढ़ता है तब तो वह सूर्य के प्रकाश को हटाता है, और जब सूरय॑ 

. क्वा ताप श्रर्थात्‌ तेज बढ़ता है तब वह वृत्र नामक मेघ को हटा देता है । परल्तु 

._ इस युद्ध के भ्रन्त में इन्द्र ताम सूर्य का ही विजय होता है...जब जब मेघ वृद्धि 

. को प्राप्त होकर प्रथिवी और श्राकाश में विस्तृत हो के फैलता है तब तब उसको 
._ सूर्य हनन करके पृथिवी में गिरा दिया करता है ।' 


हे यद्यपि यह ठीक है कि वैदिक संहिताओं में ऐसे मंत्र हैं जिनसे वेदिक देव- 
. तारों के एक तत्त्व के ही विभिन्न रूप होने की बात पुष्ट होती है किन्तु सूक्‍तों की 
__ ्वविध देवपरकता, प्रत्येक देवता का सूक्‍त के आदि में उल्लेख, वैदिक ऋृषियों 
क्के हृदय में देवताओं के स्वतंत्र एवं पृथक भ्रस्तित्व को सूचित करता हे । वायु 
. आपस्‌, उषस्‌, अग्नि आ्रादि शब्दों से एतन्नामविशिष्ट विभिन्नभौतिकपदार्थ 
_ रूप सरल अर्थ न लेकर इन्हें परमात्मा के के वाची केसे स्वीकार कर लिया जाय ? 
अग्नि शब्द से सीधा-सादा झाग का अ्रथ न लेकर “अंच्रु गतिपूजनयो:”” भ्रथवा 





पर १. ऋ० भाण० भू० पृष्ठ ४१६, तु० की ०--- 
इन्द्रस्थ नु वीर्यारिा प्रवोचं यानि चकार प्रथमानि वज्नी । 
अहन्नहिमन्वपस्ततर्द 7 वच्षणा अभिनत्वव॑तानाम्‌ ॥। १।३२।१ 


. २. ऋ० भा० भू० ४२० । 


ह 
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'अग,' 'अगि' आदि गत्यर्थंक धांतुओं से इस शब्द को सिद्ध करके इससे परमेश्वर 
रूपी खींचा-तानी का श्रर्थ क्यों लिया जाय ? जिस प्रकार वेदों में एक-देववाद के 
मंत्र हैं उसी प्रकार भ्रद्व॑तवाद, हैतवाद तथा बहुदेवतावाद के भी श्नेक मंत्र हैः 
प्राप्त होते हैं । वस्तुतः वैदिक शब्दों के साथ बहुत श्रधिक उलभने के पश्चात ही ।' 
ऐसे श्र को प्राप्त किया जा सकता है । ह 


तरफ़ 
छः 


सहर्षि अरविन्द ने वेदों के वर्षों के भ्रध्ययन एवं समाधि की अवस्था में | 
 आ्राप्त अपने व्यक्तिगत श्रनुभवों के आधार पर यह सिद्धान्त प्रतिपादित किया है. 
कि वेद में गृढ़ भाषा में उन सत्यों का वर्णान है जिन्हें प्राचीन श्राये ऋषियों ने । 
समाधि एवं आत्मसाजक्षाकार की श्रवस्था में श्रपणीा अलोकिक भअन्तह षिट से प्राप्त 
किया था । किन्तु ये तथ्य अत्यन्त रहस्यमय एवं गोप्य समझे जाते थे । सामान्य 
व्यक्तियों के लिये ये गूढ़ एवं दुरधिगम्य भी थे भ्रतः उनके द्वारा इनका दुरुपयोग 
ही होता । इसलिये उन ऋषियों ने इन मनोवैज्ञानिक विचारों को एक ऐसी भाषा 
का आवरण पहना दिया जो द्व्र्थथ थी ! जिसका एक भश्रथं संसार के अग्नि, जल | 
आदि भौतिक तत्त्वों से सम्बन्धित था और दूसरा गुरु कृपा से ज्ञेय गृढ़ाथ्थ॑ ही मंत्रों 
का वास्तविक अर्थ था । यह सूक्षम एवं गूढ़ अर्थ गुरु-परम्परा से सुरक्षित रहा 
करता था । यही कारण है कि प्राचीन ग्रन्थों में स्थान-स्थान पर कहा गया है । 
कि वेदों का वाःतविक अ्रथ॑ गुरु के चरणों में बैठकर ही प्राप्त किया जा सकता है। 
यदि वेद में इस प्रकार के कुछ गृढ़ रहस्य न होते और उसमें केवल जड़ पदांथों ! 
पर चेतनत्व की प्रतिष्ठा करके उन पदार्थों का भ्रथवा शभ्रन्य काल्पनिक देवताओं 
का प्रशंसात्मक स्तवन होता तो वेदों की, अगाध एवं भ्रनन्त ज्ञनन के स्रोत के रूप | 
में, परवर्ती लौकिक साहित्य में प्रतिष्ठा न होती; उसे संपूर्ण धर्मो एवं विज्ञानों का 
ग्रच्तय भंडार न समझा जाता । रा 
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अरविन्द के इस मत का आधार संक्षेप में इस प्रकार है--- 


वैदिक संहिताश्रों में, विशेषतः ऋग्वेद में, ऐसे भ्रनेक क्रियारूप हैं जो परवर्ती 
संस्कृत में बिलकुल प्राप्त नहीं होते । इन शब्दों का मूल वास्तविक अर्थ जानने हू 
का हमारे पास कोई भी उपयुक्त साधन नहीं है। परवर्ती भाष्यकारों तथा सर 
वैयाकरणों ने व्याकरण की दृष्टि से इनके जो भ्रथं निश्चित किये हैं. वे प्रायः ५ 
प्रसंगानुकूल नहीं हैं । अनेक ऐसे भी शब्द हैं जो लोकिक संस्कृत में तो प्राप्त होते “ 
हैं किन्तु वैदिक साहित्य में वे अन्य श्रथ्थों में प्रयुक्त हुए प्रतीत होते हैं । भ्रधिकांश 
स्थानों पर ऐसे शब्द वैदिक मंत्रों के वास्तविक अर्थ के परिज्ञान के लिये अ्रपरिहाये ॥ 


श्अ 


१ 


द्् >>पक-न पे -ननना-ल -ान-क समा पल» नाग कए "काल र्तााक लानत किक ए२०३०+ कक #क--:::::प कह + सा. %?_' "न प्वबन्मपू ५ 7०७ ६ कक बट 5 
क् हँ ग् का 
_ छक्तएक दा 7 एअप्सककार & 





हे । 


/+ 


[ वैदिक तथा परवर्ती देवशास्त्र का सिहावलोकन ४ १४६ 


हैं । कहीं-कहीं तो ये सम्पूर्णा सूक्त के भाव को परिवर्तित कर देने की सामथ्य रखते 
हैं । किन्तु सायणाचार्य आदि भारतीय आचार्यों एवं पाश्चात्य विद्वानों के विस्तृत 
भाष्यों को पढ़कर मस्तिष्क में जो एक सामान्य प्रभाव पड़ता है वह यह है कि 
बेद ऐसे कुछ अ्र्थसभ्य एवं ज्ञानहीन व्यक्तियों की कृतियाँ हैं जो सीवी-सादी भाषा 
के माध्यम से अपने विचारों को व्यक्त कर सकने में असमर्थ थे भौर साथ ही 
जिनमें क्रमबद्ध चिन्तन शक्ति का भी अभाव था । ऐसे शब्द प्रायः प्राचीन ऋ्ृषियों 
की उस शब्दावली के हैं जिनकी सहायता से उन्होंने गूढ़ मानसिक रहस्यों को 
वैदिक मंत्रों में व्यक्त किया है । 


७3 5६ 33023% 3, है २०४ ०४००६४ ६ कई ० / 0 ०४ ७ ०४ ०7 तह 




























उपनिषदों में अ्रत्यन्त गृढ़, गंभीर, सूचदम एवं परिपूर्ण मनोवैज्ञानिक तथा 
श्राध्यात्मिक विचार प्राप्त होते हैं ।ये सब पूव॑वर्ती शून्य से उत्पन्न नहीं हो 
सकते । मनुष्य एक ज्ञान से ही दूसरे ज्ञान पर पदापंण करता है । ज्ञान के पूव॑वर्ती 
अपूर्णा श्रथवा अस्पष्ट सूत्रों को वह ग्रहण करता है और उस दिशा में चलता 
हुआ पूर्णाता प्राप्त करता है । ज्ञांन के किसी भी क्षेत्र में सहसा पूर्णेता नहीं प्राप्त 
की जा सकती । भ्रतः उपनिषदों की इस उत्कृष्ट मनोवैज्ञानिक एवं आध्यात्मिक 
विचार-यारा का उद्गम वेदों में ही मानना पड़ेगा । 


एक बात और है । वैदिक देवताश्रों और पौरारश्णिक देवताश्रों के स्वरूप में 
श्रश्चयंजनक अन्तर है | उपनिषद्‌ एवं पुराणों में प्राप्त वैदिक देवता प्रायः किसी 
न किसी मनोवैज्ञानिक विचार से संबन्धित हैं । वेदों की सरस्वती नदी पुराणों में 
विद्या एवं ज्ञान की अधिष्ठात्री है। विष्णु एवं रुद्र सर्वोत्कृष्ट स्थान पा गये हैं और 
विश्व की संरक्षक तथा संहारक श क्तियों के भ्रचिष्ठाता हैं । ईशावास्थ-उपनिषद्‌ 
में सर्थ की ज्ञान के प्रकाशक देवता के रूप में स्तुति की गई है जिसकी कृपा से 
. मनुष्य सत्य को प्राप्त कर सकता है । ऋग्वेद के गायत्री मंत्र में भी सूर्य का यही 
._ रूप सामने आभ्ाता है। इसी उपनिषद्‌ में अग्नि की, कुछ नैतिक विशेषताश्रों के 
. अ्रधिष्ठाता होने के कारण, स्तुति की गई है | वह मनुष्य को पापों से मुक्त 
+ करता है तथा देवमार्ग से ले जाकर आनन्द की प्राप्ति कराता है । वह मनुष्यों 
की इच्छा-शक्ति का अ्रविष्ठाता माना गया है और इसलिए उनके सदसत्‌ कर्मों का 
उत्तरदायी है । सोम पादप, जो वैदिक क्रमूषियों को एक (बशिष्ट प्रकार क। रस _ 
ः प्रदान करता था उपनिषदों में मनस्त॒त्व से संबन्धित है । पुराणों में सोम चन्द्रमा 
की सज्ञा है और स्थान-स्थान पर चन्द्रमा का मनुष्यों के मन से संबन्ध बताया 
ः कक गया है । ये सब तथ्य वैदिक जड़ात्मवाद श्रथवा जड़चेतनाबाद के ऊपर आधारित 





१५० ;; वेदिक देवता : उद्भव और विकास | 


देवोपासना एवं देवों के इन मनोवैज्ञानिक विचारों के अ्रधिष्ठातृत्व के बीच में 
विभेद के एक स्पष्ट गतं को सूचित करते हैं? । ह 
जो रहस्यमय गूढ़ मनोवैज्ञानिक विचार वेदों की कऋुचाओं में सन्निहित है 
उनकी परिपूर्ण व्यक्ति के लिये भारतीय परम्परा में हृष्टि' एवं 'श्रति' ये दो 
शब्द प्रचलित हैं । क्ूबि सूक्त का रचयिता नहीं है | वह एक श्रनन्त सत्य एवं 
झ्रपौरुषेय ज्ञान का द्रष्टा है | वेदों की भाषा श्र्‌ति है। उसमें वे शब्द हैंजो 
सुदूर तिस्सीम श्राकाश से कम्पित होते हुए उस व्यक्ति के आन्तरिक कर्णा तक 
पहुँचते हैं जिसने पहले से अपनी श्रान्तरिक शक्तियों को उनके श्रवणा के योग्य 
बिना रखा हे । ः 
अरविन्द के भ्रनुसार राये, रयि, राधस्‌, रत्न, वाजस्‌ आदि शब्द भोतिक ' 
विभूतियों के अ्रतिरिक्त आ्राध्यात्मिक तत्त्वों के भी सूचक हैं । उपनिषदों में राये शब्द 
श्राध्यात्मिक शक्ति का सूचक है और एक उपनिषद्‌ में क़ृग्वेद से उदबृत एक मंत्र 
में भी इसका यह अर्थ है । अ्रतः वेदों में भी इसका यही मनोवैज्ञानिक अर्थ होना 
चाहिये । ठीक इसी प्रकार यज्ञ एवं उप्षक्ी सम्पूर्ण प्रक्रिया भी अधिकांशतः प्रती- 
कात्मक है और मनुष्य के आन्तरिक एवं बाह्य सभी कर्मों को सूचित करती है । 
स्वयं गीता में ही यज्ञ शब्द मनुष्य की सम्पूर्ण क्रियाशीलता का वाची हे । यज्ञ 
को संच!लित करने का श्रेय पुरोहित को है जिसका श्रथं हे 'सामने स्थित' | यह 
पुरोहित और कुछ नहीं केवल मनुष्य की इच्छाशक्ति हे जो सभी कार्यों के लिये 
उत्तरदायी है । जैसा कि पहले कहा जा चुका है, भ्रग्नि इस इच्छा शक्ति का सूचक 
है और इसीलिये उसे स्थान-स्थान पर पुरोहित कहा गया हैं । गो का अ्र्थ गाय के 
ग्रतरिक्त किरण भी होता है । किरण अथवा प्रकाश ज्ञान का वाची है । उषा 
को गोमती तथा अश्वमती कहा गया हे भ्रर्थात्‌ वह यजमान को गो तथा अश्व प्रदान 
करती है । गो और श्रश्व और कुछ नहीं केवल ज्ञान एवं शक्ति, चेतना एवं ऊर्जा 
के वाची हैं । इस दोनों की सहायता के बिना कोई कार्य नहीं हो सकता । परि 
आर्यों की गायें (गावः) चुरा ले जाते हैं और अन्घकारमय . गुफा में बन्द कर देते 
हैं । स्वर की कुक्कुरी सरमा उनको पुनः प्राप्त करने में सहायता करती है । 
वस्तुतः सरमा प्रातिभ ज्ञान ([7[५7007) की प्रतीक है जो मनुष्य के अन्घका- 
रमय अभ्रवचेतन मन में स्थित आत्मज्ञान की किरणों (गो) को बाहरं लाती है । 
१. देख्ये श्री, श्ररविन्द : आँत दि बंद, अध्याय १, पृ० १-१० । 
२. अध्याय २, पृ० ११। 
३. अध्याय ४, पृ० ४३ । 
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उनके अनुसार इन्द्र आध्यात्मिक ज्ञान से पू्ं मन का वाची है। अ्रतः इन्द्र को ही 
इत गायों (ज्ञान) की भ्रावश्यकता रहती हे । 


सत्य के परिज्ञान से मत्यंता छोड़कर श्रमरता प्राप्ति ही वैदिक ऋषियों की 
हष्ट में जीवन का उद्द श्य है। पर अ्मरता अनन्त एवं अ्रखणड अर.नन्‍्दमय है । मन, 
प्राण एवं स्थल शरीर का विनाश ही मृत्यु है । जब मनुष्य रोदसी श्रर्थात्‌ आकाश 
(मन) एवं पृथ्वी (पांचभा तिक शरीर) को छोड़ देता है तभी वह महः (आनन्द) 
एवं सत्यम्‌ की स्थिति को प्राप्त करता है) । धीः, मनींषा, मनस्‌, मति, ऋतम, 
कवि, विप्र, विपश्चित्‌, क्रतु, घृतम्‌, श्रवः भ्रादि के भी अनेक मनोवैज्ञानिक श्र 
श्रीअरविन्द ने निश्चित किये हैं । 


वैदिक देवताओं के सम्बन्ध में बी० जी० रेले के एक नवीन एवं विचित्र मत 
का भी यहाँ उल्लेख आवश्यक प्रतीत होता है। सन्‌ १६३१ में बम्बई से प्रकाशित 
झपनी मौलिक पुस्तक “वेदिक गाड्स-एज़ दि फिगस आफ बॉयल,जो' में 
उन्होंने प्रतिपादित किया है कि सभी वैदिक देवता मनुष्य के स्तायु संस्थान 
के विभिन्‍न चेतना-केन्द्रों तथा क्रियाओं के प्रतीक हैं | देवता के रूप में जिस 
चेतन सत्ता की वैदिक ऋषियों ने कल्पना की वह मानवीय चेतना का ही 
प्रतिरूप है । और इस चेतना का अधिष्ठान स्नायु तन्‍्त्र (मस्तिष्क, सुषुम्ता एवं 
तंत्रिकाएं) ही देवों का निवास स्थान है । उन्हीं के शब्दों में “मेरा यह हृढ़ 
विश्वास है कि वेद स्तायु संस्थान एवं उनकी काय॑ प्रणाली पर ऋषियों द्वारा 
लिखी गई पुस्तकें हैं । इन सबको वेदिक ऋषियों ने एक ऐसी भाषा में व्यक्त 
किया हैं जो उनके निवास स्थान3 से संबन्धित प्राकृतिक दृश्यों से लिये गये 


१. पृष्ठ ४३ । 


२. यहाँ अरविन्द के सिद्धान्त का केवल दिग्दर्शन मात्र किया गया हे । 
विस्तार के लिये उनकी विद्धत्तापूर्ा पुस्तक “ऑन दि वेद' पठनीय है। 


३. इस संबन्ध में रेले तिलक के श्रनुयायी हैं और उत्तरी ध्र्‌व को द्वी 
श्रा्यों का मूल निवास स्थान मानते हैं (देखिये-उनकी पुस्तक की 
भूमिका, पृ० १९-१३) । तिलक के इस मत का संक्षिप्त विवरण आागे 

दिया गया है । 
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रूप्को अ्रथवा प्रतीकों से युक्त है ।” 


यथा पिरडे तंथा ब्रह्मण्डे' इस प्रसिद्र लोकोक्ति के अनुसार वैदिक ऋषियों 

ने मस्तिष्क को सम्पूर्णा ब्रह्माएड की एक लब्ु प्रतिकृति समझा । अ्रतः उन्होंने... 
मस्तिष्क के विभन्‍्नों विभागों से संबन्धित इन देवताओं को बाह्य प्रकृति के... 
विभिन्‍न क्षेत्रों से भी संबद्ध किया है । वेदिक देवताओं के इस स्वरूप पर दृष्टि + 
रखते हुए ही सम्मवतः प्रसिद्र प्राचीन भारतीय शल्यचिकित्सक सुश्रुत ने कहा है 
कि वेदों में वर्णित सभी देवताग्रों का मानव शरीर में स्थायी अस्तित्व है | श्री 
रेले का विश्वास है कि केवल इसी दृष्टि से व्याख्या करने पर ही वेदों में 
वणित देवताओं की प्रत्येक विशेषता की सन्‍्तोषजनक व्याख्या की जा सकती है + 
श्रात्मा जैसी किसी अमृत एवं अव्यक्त सत्ता की स्वीकृति के पूर्व मानव चेतना का 
मूल रहस्य खोजते हुए उन्होंने मानव मस्तिष्क एवं स्तायुमएडल का सूद्रम 
प्रध्ययन किया थां। 


श्री रेले के सिद्धान्त को पूर्णतः समभने के लिये स्तायुमएशडल का एक 
संज्चिप्त-सा विवरण [दे देना यहाँ अनुपयुक्त न होगा । यह तो सभी को ज्ञात है 
कि ज्ञान एवं चेतना का केन्द्र मस्तिष्क है । मस्तिष्क के दो भाग हैं दोनों एक 
दूसरे से स्वतंत्र हैं । इनमें एक भाग मस्तक की ओर भ्रागे होता है ओर दूसरा 
पीछे । आगेवाला भाग पिछले भाग की अपेक्षा बहुत बड़ा होता है । संबेदन को 
क्रिया एवं समस्त ज्ञानेद्वियों तथा कर्मेन्द्रियों का नियमन यहीं से होता है । इसे 
'प्रमस्तिष्क' कहते हैं । पिछला “लघु-मस्तिष्क' शरीर में सन्तुलन स्थापित रखता 
है । दोनों मस्तिष्कों के बीच में एक दरार-सी होती है । दरार के दोनों ओर के 
भाग एक समान होते हैं । इस प्रकार मस्तिष्क के चार खण्ड हो जाते हैं । यह 
महत्वपूर्ण है कि मस्तिष्क का दक्षिण भाग शरीर के वामांग को और वामांग 
शरीर के दक्षिण भाग को नियन्त्रित रखता है | मस्तिष्क से शरीर में सूचनाएँ 


(७ 207ए५0०(ण07 35 & ५४/0]6 6805$ 776 (0 9८][८ए८ (॥9( 
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ले जाने के लिये एवं इन्द्रियों से विभिन्न अनुभुतियों को मस्तिष्क तक पहुँचाने के 
लिये शरीर के प्रत्येक अंग में पतले डोरे जैसी तंत्रिकाओं (अथवा स्नायु) का जाल 

सा बिछा रहता है । ये सब तंत्रिकाएँ सुषुम्ता नामक एक बड़ी नाड़ी से जुड़ी 
रहती हैं । यह नाड़ी रीढ़ को हड्डी के बीच के पोले भाग में ऊपर से नीचे तक 
स्थित रहती है । स॒षुम्ना अ्रनेक तंत्रिकाओं का एक समूह है । कपाल के पिछले 
भाग में जिस स्थान पर सुपुम्ता मस्तिष्क से मिलती है वहाँ उसका ऊपरी सिरा 

कुछ मोटा हो जाता है । इसे 'मेड्रुला आाबलंगाटा' कहते हैं। मस्तिष्क एवं सुषुस्ता 

. का आवृत करती हुई एक बहुत पतली भिल्‍ली होती है । इस पतली भिल्‍ली के 
. ऊपर एक्र मोटी मिल्‍लो होती है दोनों के बीच में एक चिकना गाढ़ा-सां द्रव 

होता है । संक्षेत्र में यही स्तायु संस्थान है । 

श्री रेले ने शरीर-शास्त्र संबन्धी अ्रनेक सूदम प्रमाणों के हारा यह सिद्ध 

. करने का यत्न किया है कि प्रमस्तिष्क ही इन्द्र है । जिस प्रकार आकाश से 
वर्षा कीं बँदें गिरती है उसी प्रकार यह भी तंत्रिकाओं द्वारा शरीर में अनेक 
४ सूचनाएँ भेजता रहता है । प्रमस्तिष्क के मध्य भाग में स्थित अनुभूति का केन्द्र 
.. अलेसस्‌ ही अग्नि है । लघ-मस्तिष्क पूषन्‌ है। मंडला एवं लघु मस्तिष्क के समीप 
प का पोन्स्‌ नामक भाग रुद्र है । यहाँ पर मैडुला से श्राये हुए तीन स्नायु समूह 
. लब॒ुमस्तिष्क से मिलते हैं । इन्हीं स्नायु रूपी बाणों से संबन्ध के कारण ही रुद्र 
को धनुर्थर कहा गया है । सुषुस्ता विष्यु है । प्रमस्तिष्क के दाहिने और बाएँ 
भाग से आकर सुषुम्ना में प्रवेश करने वाले दो स्तायु समूह अश्विनो शब्द से वाच्य 
हैं । स्नायुओ्नों के ये तीन समूह ही ऋभु नाम से ऋग्वेद में वरणित किये गये हैं। 
. कऋुशवेद में कहा गया है कि ऋुभुगण ने त्वष्टा के. एक चषक को चार चषकों में 
_. परिवातित कर दिध्रा । यह्‌ चार वषक प्रमास्तिष्क के पिछले दो कोषों लघ्रुमस्तिक 
को एक कोष एवं मेड्ुला के ही प्रतीकात्मक रूप हैं । मस्तिष्क एवं सुषुम्ना के 
. के चारों और का लसिका-द्रव मित्र ओर वरुण हैं । वरुण को चमकीले वस्त्र 
पहने हुए वरणित किया गया है । ये बस्त्र वे ही दोनों भिल्लियाँ हैं जिनके बीच 
में यह द्रव रहता है । रैले ने ऋग्वेद की अनेक ऋुचाओशों का प्रमाण देते हुए यह 
भी सिद्ध किया है कि रोदसी का श्रथ॑ पृथिवी एवं श्राकाश नहीं हो सकता । 
_. रोदसी शब्द अनेक ऋतचाओं में प्रथिवी एवं श्राकाश दोनों के वाची शब्दों के साथ 
. परथऋ-पृथक भी प्रयुक्त हुआ है और तब भी वह द्विवचन हीं हैं। वस्तुतः यह 
शब्द प्रमस्तिष्क के दो गोलद्धों का वाची है। मुखमणडल को मांसपेशियों को 
. तिबन्त्रित करने वाली एवं वहाँ से प्रमस्तिष्क तक सूचना ले जाने वाली तन्त्रिकाओं- 
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“की मसुत्‌ संज्ञा हैं। ये जाकर उस सेतु” (200५) से मिलती हैं जिसे वैदिक 
भाषा में रुद्र का नाम दिया गया है । इस प्रकार ये रुद्र के पुत्र हैं। भ्रण एवं 
तत्पश्चात्‌ शिशु के रूप में विकसित होने वाला संसिवत कोष ही हिरण्यगर्म है, 
-आदि-आदि । 


डा० रले की ही भाँति वैदिक दे-ताओ्रों के संबन्ध में एक अन्य विचित्र मत 
श्री परमशिव अय्यर का है। अपनी “रिकस' (२।]:५) नामक पुस्तक में ह 
उन्होंने प्रतिपादित किया है कि क्मृग्वेद में उस समय की घटनाओं का उल्लेख 
है जब पृथ्वी का जन्म ही हुआ था और पवव॑तों, नदियों तथा समुद्र आदि का 
भ्रूतल पर क्रमशः निर्माण हो रहा था । भूतल पर होने वाले विविध प्रकार के | 
परिवतंनों को ही वैदिक ऋषियों ने ऋग्वेद के रूप में उपनिबद्ध किया है और ब् 
सम्पूर्ण देवता भूग्भे विद्या-संबन्धी दृश्यों ((+2०)०0छ76०8)। शिशलाण्राटा4) 
के ही वाची हैं । श्रपने मत की पुष्टि के लिये श्रग्यर महोदय को भी स्वभावतः 
स्वामी दयानन्द की भाँति शब्दों के श्रर्थों में पर्याप्त तोड़-मरोड़ करनी पड़ी है। 
'परमे व्योमन्‌! का अर्थ उनके मत में सर्वोच्च झाकाश में” नहीं अपितु 
बहुत नीचे' है । “उमा” शब्द गत॑ का वाची है । 


वेदिक देवों की उनकी व्याख्या पद्धति का अनुमान रुद्र और मरुतों की ्गाख्या 

से लगाया जा सकता है । वेदों में वर्णित मरुदगएणा की उत्पति, क्रियाओं तथा 
रूपों से समानता दिखाते हुए उन्होंने सिद्ध किया है कि मरुतों का गण पव॑तों के 
उच्च शिखरों पर जमे हुए हिम, हिमयुक्त शिक्षरों तथा बर्फीलि झंझावात को 
सूचित करता है । मरुतों को “रद्रस्यथ सूनवः” तथा 'पृश्निमातरः” (पृश्निः माता 
येषां) कहा गया है । पृश्नि कुन्‍्तल मेघ 'सिरस) है जो सदा ऊँचे पव॑तों 
के भी ऊपर हवा में तैरता रहता है और कभी प्रथ्वी पर नहीं उतरता । ब्राह्मरां 
ग्रन्थों में रुद्व को अ्रग्नि कहा गया है । वस्तुतः रुद्र अ्रन्तरिक्ष की अग्नि (विद्य त्‌ 
या तडित) है । इस तडित्‌ के कारण ही उच्च पर्वतीय शिखर तथा उनके ऊपर 
का वायुमंडल विद्युन्मय हो जाता है और फलस्वरूप मेघ की वाष्प के संयोग से 
उन शिखरों पर तुहिन कण जम जाते हैं । मस्त और रुंद्र को अनेक ओोषधियों 
का स्वामी तथा रोग विनाशन में निपुणा बताया गया है । वस्तुतः विद्य्‌ त्‌ के 
आ्रावेश से युक्त हिमयुक्त तीब्र मंफावात वायुमंडल के रोगोत्पादक कीटाशुओं तथा 
अन्य हानिकारक तत्त्वों को नष्ट करके वातावरण को शुद्ध कर देता है | साथ ही 
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; शेसे मैकावात के पश्चात्‌ विविध प्रकार की ओषधियों की भी तीक्रता से वृद्धि 
होती है । ऐसा भंभाबात प्रायः अचानक ही उठ खड़ा होता है | अतः मरुतों को 
विमान श्रथवा श्रश्वों के बिना ही इतस्ततः विचरण करते हुए वर्शित किया गया 
९- है | है. 

| इस प्रसंग में श्री बल गंगाधर तिलक का मत भी उल्लेखनीय है । यद्यपि 
अरविन्द, रैले या अय्यर की भाँति उन्होंने वैदिक देवताओं की प्रकृति एवं उत्पत्ति 
के विषय में अपना कोई पृथक सिद्धान्त स्थिर नहीं किया और इस संबन्ध में 
मूलतः पाश्चात्य विद्वानों द्वारा प्रतिपादित प्राकृतिक सिद्धान्त का ही अ्रवलम्बन 
किया है फिर भी इन्द्र-वृत्र की कथा का आधार लेकर उन्होने इसकी तथा एतत्‌- 
संबन्वित अन्य देव-कथाओं की जिस प्रकार से व्याख्या की है उससे वैदिक देवताओं 
के स्वरूप पर पर्याप्त प्रकाश पड़ता है । ऋग्वेद के निम्न मंत्र-- 


+# बन त्ऊ +_ #-- 
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तानीदहानि ब लान्यासन्‌ या प्राचीनमुदिता सर्यस्य । 

यतः परि जार इवाचरन्ती उषो ददुक्षे न पुरयंतीव ॥ ७७६। ३ 
एवं इसी प्रकार के श्रन्य उल्लेखों के आधार पर जिनमें अ्रनेक दिनों के पश्चात्‌ 
सूर्योदय हं।ने का ओर उष-काल के बहुत समय स्थिर रहने का उल्लेख है, लोक- 
मान्य ने यह प्रतिपादित किया है कि आर्यों का मूल निवास-स्थान उत्तरी ध्रव 
का वह प्रदेश था जहां छः मास का दिन एवं छः मास की रात्रि होती है। इस 
प्नवीय सिद्धान्त की आधारभूत इन्द्र एवं बुत को कथा की तिलक ने इस प्रकार 
व्याख्या की है - 
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ऋग्वेद में वृत्र का विनाश करके इन्द्र द्वारा जलों को प्रर्वातत करने का 

. उल्लेख है । साथ ही श्रनेक स्थानों पर यह भी कह गया है कि उसने बल आदि 

. द्वेत्यों द्वारा गुफाओं में अवरुद्ध गायों को मुक्त किया । प्रथम केत्य से इन्द्र को 
._ यृष्टि का देवता तथा द्वितीय से सूर्य का देवता समझा जाता है। किन्तु पर्जन्य एवं 
सूर्य, सविता, विवस्वान, मित्र श्रादि वृष्टि एवं प्रकाश के देवों के होते हुए भी 
.. अऋम्बेद में इन्द्र का इतना महत्व क्यों है इस प्रश्न का सर्वाधिक सनन्‍्तोषजनक उत्तर 
._ तब मिल सकता है जब हम यह मारने कि ऋग्वेद में उल्लिखित जल आकाशीय 
जल है | प्राचीन आ्रार्यों का विश्वास था कि जल वाष्प सम्पूर्ण पृथ्वी मएडल को 
._ चारों ओर से व्याप्त किये हुए है और इन्हीं जलों से प्रृथ्वी की सृष्टि हुई हैं; 





१. टी० परमशिव अय्यर, ऋकक्‍्स, एृ० १७-१६ । 
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(उपनिषदों में भी भ्रनेक स्थानों पर कारण-कार्य भाव से आकाश से क्रमशः वायु, 
अ्रग्नि, जल एवं पृथ्वे) की उत्पति का वर्णंत है?) । यह माना जाता था किये 
जल पृथ्वी से पर्याप्त ऊँचाई पर मण्डलाकार रूप में स्थित हैं और धीरे-बीरे 
पृथ्वी के चारों श्रोर चचकर लगाते रहते हैं । सूर्य-चन्द्र आदि ग्रह इसी जलमण्डल 
में स्थित होने के कारण प्रथ्वी की परिक्रमा करते हैं । ॥ 


ध्ल्‌व की महारात्रि शरद ऋृतु से प्रारम्भ होती थी । उस समय सूर्य प्रथ्वी 
के नीचे चला जाता था । वृत्र प्रथ्वी के नीचे के इसी अन्धकारमय स्थान का 
स्वामी देत्य था | उक्षका कार्य शरद ऋतु के आदि में प्रारंभ होता है । यदि इस 
जलमंडल की गति अवरुद्ध हो जाय तो सूर्य-चन्द्र श्रादि का उदय बन्द हो जायेगा ! 
और संसार एक भयंकर संकट में पड़ जायेगा | अ्रतः उन्होंने एक ऐसे देवता की 
कल्पना की थी जो बृत्र से निरन्तर युद्ध करता हुआ उसका दथ करता है और 
अन्ततः द्वितीय वर्ष के आ्रादि में आकाशीय जलों को अ्रग्रसारित करता है, जिससे 
सूर्यादि का पुनर्द्शन संभव होता है । प्रथ्वी के दोनों कोनों पर श्रार्य कुछ पर्वतों को 
भी स्थित मानते थे, इसीलिये सूर्य, चन्द्र एवं नज्ञत्रादि रूपी गायों का इन पव॑त 
कन्दराओं से निर्गंमन का प्रायशः वर्णान है' । इसी सिद्धान्त के अनुसार अन्य 
वैदिक देवताश्रों की प्रकृति की व्याख्या करते हुए लोकमान्य तिलक ने विष्णु के 
सम्बन्ध में कहा है कि ऋग्वेद में जिन तीन पदक्रमों का वर्णान किया गया है 
वे भी सूर्य की पृथ्वी परिक्रमा से ही संबन्धित हैं। श्न्‌वीय प्रदेश के छः 
मास के दिन के अतिरिक्त उदय के पूर्व एवं अस्त के पश्चात्‌ एक-एक मास तक 
सूर्य का थोड़ा-थोड़ा प्रकाश आता ही रहता है । केवल चार मास ही गहन अन्ध- 
कार में आवृत रहते हैं। चार-चार मास के तीन खण्ड ही विष्णु के तीन पद हैं 
जिनसे वह सम्पूर्ण ब्रह्माएड को नाप डालता है। क्ृग्वेद में प्रायः कहा गया है 
कि विष्णु का तृतीय पद मनुष्यों द्वारा भ्रष्ट रहता है । केवल दो ही पाद आँखों 
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जे दिखाई पड़ते हैं?। विष्णु का एक प्रसिद्ध विशेषण ' शिपिविष्ट' भी है । 
इसका श्र्थ यास्क ने 'अ्रप्न तिपन्नरश्मिः' किया है जो विष्णु की इस गूढ़ श्रवस्था 
का वाची है । 
अश्विनौं, वरुण, पूषन्‌, मित्र, मरुत झादि देवों की तिलक ने इसी दृष्टि से 
व्याख्या की है और प्रायः सबका उपर्युक्त सिद्धान्त में उपयुक्त स्थान निश्चित 
किया है । 
बरतंमान युग के प्रसिद्ध वैदिक विद्वान एवं विचारक श्री वासुदेवशरण 
अग्नवाल का उल्लेख किये बिना यह प्रसंग अधूरा रह जायेगा । वैदिक साहित्य 
के प्रगाढ़ अनुशीलन एवं पाश्चात्य विद्वानों के वेद संबन्धी आ्ालोचनात्मक साहित्य 
का तुलनात्मक दृष्टि से मनन करने के पश्चात्‌ उन्होंने यह सिद्धान्त स्थिर किया 
है कि वेदों में सृष्टि के विभिन्न गूढ़ रहस्यों का ही परोक्ष भाषा में वर्णन किया 
या है। “सृष्टि की रहस्यमयी प्रक्रिया की व्याख्या वेद की नाना विद्याश्रों के रूप 
में उपलब्ध होती है” । मनुष्य के शरीर के अन्दर के विभिन्न रहस्य एवं जगत्‌ के 
अत्येक करा में व्याप्त सृष्टि के रहस्य ये दो ही वे स्रोत हैं जिनसे वैदिक ऋनृषियों 
जे देवताओं का निर्माण किया है। “बेदविद्य!” एवं “उरुज्योति” नामक पुस्तकों 
में लेखक के वैदिक देववाद सम्बन्धी निबन्धों का संग्रह है 
उनके अनुसार वैदिक सृष्टि-विद्या की दृष्टि से विश्व में दो ही मूल तत्त्व हैं, एक 
द्ेेब और दूसरा भूत । देवतत्त्व का ही दूसरा नाम शक्तितत्त्व है । भूत दृश्य और 
स्थल हैं । देव या शक्ति सूच्म और अदृश्य है । प्रत्येक भूत एक-एक कूट या ढेर 
हैं । उसकी विधतिं शक्ति या देव कहलाती है । विना देव के किसी भी भूत की 
पृथक सत्ता संभव नहीं । मूलभूत देवतत्व एक और अ्रंखयड है | वही सृष्टि के 
लिये नाना भाव में परिवर्तित है। "एक सद्दिप्रा बहुधा वदन्ति', 'एको देव: 
सर्वभूतेबु गृढ़/ यही सृष्टि का मूल सूत्र है। यद्यपि देवताग्रों के अनेक नाम कहे 
. गये हैं । किन्तु उन सब नामों के मूल में एक ही देवतत्त्व प्रतिष्ठित है--यो 
._ देवानां नासमधा एक एव, त॑ संप्रश्तं भुवता यस्यत्यन्या' (ऋ्ु० १०८२ ।३) । 
| मन, प्राण (लाइफ) और पंचभूतों (मेटर) से इस प्राशिजगत्‌ की सृष्टि 
हुई है । पंचभूतों में श्राकाश सर्वाधिक सूछ्रम है| उसका गुण वाक्‌ है भ्रतः पंचभूतों 
को वैदिक भाषा में वाक्‌ कहा गया है--वइमयः प्राणमयः सनोमयः एष 
आत्मा । 
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अग्नितत्त्व की व्याख्या करते हुए अग्रवाल जी ने कहा है कि ज्ञान _ 
और कर्म की जितनी शक्ति है उस सबका प्रतीक अ्रग्नि है । मूल भर तूल दोतों | 
रूपों में जितनी शक्ति और उसके भेद हैं वह सब अ्रग्नि का ही एक-एक रूप है। 


'एक एवाग्निबंहधा समिद्ध:', जिसका समिन्धन होता है उसे अग्नि कहते हैं । 


स्थूल काष्ठ या समिथा अग्नि के समिन्धन का एक प्रतीक या उदाहरण मात्र है । 


भ्रग्नि को हम तब तक प्रत्यक्ष नहीं देख सकते जब तक वह भूत के माध्यम से 
प्रकट न हो | भूत को क्षर कहते हैं । और उसके भीतर निवास करने वाले 
अक्षर को देव कहा जाता है--'क्षरः सर्वाणि भूतानि कूटस्थो5क्षर उच्यते' 
ऋग्वेद के अस्थवामीय सूृक्‍्त (ऋ० १।१६४) में कहा है कि अक्षर से ही क्षर का 
जन्म होता है श्रर्थात्‌ देव या शक्ति से ही भूत का निर्माण होता है । इस श्रक्षर 
या देव तत्त्व की अभिव्यक्ति तीन रूपों में हो रही है; वृक्च-बनस्पति, पशु-पत्ती , 
एवं मानव । इन तीनों में जो शवित तत्त्व है उसे प्राणार्नि कहते हैं । प्राण 
तत्व ही वैदिक अग्नि है । प्राण रूपी कोई ज्योति या रोचना मानब केन्द्र में 
प्रकट होती है और प्राण एबं भ्रपान के रूप में स्पन्दित होती हुई आरायु पर्यन्त 
सक्रिय रहती है, “अन्तश्चरति रोचनास्य प्राणदवानती व्यख्यन्‌ महिषो दिवं' 
(कनृ० १०।१८६॥२) । ये प्राण विराट आत्मतत्व के ही अंशभूत हैं। विराट 
आत्मतत्त्व का वैदिक परिभाषा में सर्वोत्तम प्रतीक सूर्य माना गया हैं--'सू्य 
आत्मा जगतस्तस्थुषश्च', जो भौतिक अग्नि का ही विशालरूप है । मैत्रायणी 
उपनिषद्‌ के अनुसार ब्रह्म के दो रूप हैं मृतं और अमूर्त । जो मू्त है वह असत्य 
है, जो अ्रमृतं है वह सत्य है, वही ब्रह्म है, वही ज्योति है | जो ज्योति है वही 
आदित्य है । जो आदित्य है वही आत्मा है (मै० ६।३) । 


प्रज्ञा या मनस्तत्त्व ही वैदिक इन्द्र है। ऋग्वेद में इन्द्र को मनस्वान्‌ कहा 
गया है--यो जात एवं प्रथमो मनस्वान्‌ देवो देवान्‌ क़तुना पर्यंभूषत्‌ , 
(ऋ्रू० २।१२।१) । जहाँ एक या अनेक इन्द्रियों का विकास उपलब्ध है वहाँ इन्द्र 
या मनस्तत्त्व की सत्ता अश्रवश्य है । कौषीतकि उपनिषतु में इन्द्र ने अपने विषय में 
कहा है--'प्राणो$स्मि प्रज्ञात्म!' भ्रर्थात्‌ मैं ऐसा प्राण हूँ जो प्रज्ञा या मनस्तत्त्व 
के साथ प्राणियों के केन्द्र में आविर्भूत होता हूँ । मन की महती सत्ता अवचेतन 
प्रज्ञा में है । उसी से सब प्रेरणाओरं के स्रोत उन्मुक्त होते हैं । यही रु थे हुए जलों 
का इन्द्र द्वारा उन्‍्मोचन है । 


मातृगर्भ में शिशु के रूप में विकसित होने वाला गर्भित कोष या भ्र.ण ही 
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. हिरण्यगर्भ है--इस कोष से ही जीवन का स्पन्दत प्रारंभ हो जाता है। कोष 


बे «ं है मल की. की _ 


पं ह् 
5 
|; 
/' 
। 
५ 
! 


















के भीतर प्रसुप्त उसका केन्द्रक (न्यूक्लियस) विभाजित होते हुए एक राशि या 
कूट बन जाता है जिसे शरीर कहते हैं । सर्वप्रथम इसी हिरण्यात्मक गर्भ या शिशु 
का जन्म होता है--हिरण्यगर्भ: समवतंताग्रे भुतस्य जातः पतिरेक आसीत्‌ 


१०।२२१।१) । हिरण्य का भ्रर्थ है भ्रग्ति या ज्योति और गर्भ का भ्रर्थ हे शिशु 


या कुमार (क्रू० १०।१३।३) | 


ऋुक एवं यजुर्वे द में अ्रग्ति को 'अन्नाद' या अन्त का भक्षण करने वाला कहा 
गया है । जीवों का प्राणात्मक स्पन्दन ही भ्रन्नाद अग्नि का रूप है। अन्न ही 
सोम है । केन्द्र के बाहर से अन्नर्पी सोम को खींच कर अन्नाद अग्नि पचाता है 
और शरीर की वृद्धि करता है । 'अग्निना। रयिमश्नवत्‌ पोषमेव दिवे दिये ऋ० 
११ । का यही अभिप्राय है । यही सोम की अग्नि में आहुति है। यही सोम 
याग है । यदि केन्द्र में बेठे श्रन्नाद भ्रग्ति को सोम न मिले तो यज्ञ की समाप्ति 
हो जाय और कोष या शरीर के संवद्ध न का कार्य रुक जाय । 


पृथ्वी की सम्पूर्णा प्रारिण सृष्टि अन्न (सोम) तथा अन्नाद (अग्नि) के नियम के 
प्रथीन है । जिस केन्द्र में प्राण का जन्म होता है उसमें अशनाया या बुभुक्षा का 
नियम अवश्य काम करता है । बालक भूख से व्याकुल होकर रोता है । अग्नि की 
सोम के लिये व्याकुलता या भूख को ही ब्राह्मण ग्रन्थों में रदन कहा है । 'यदरोदीत्‌ 
; (श० ब्रा० ६।१।३।१०) अग्नि ही रुद्र है । अ्रन्नाद-अ्रग्नि श्रन्न रूप सोम 
के बिना नहीं रह सकता । इस प्रकार झ्रग्नि के दो रूप कहे गये हैं, घोर तथा 
अधोर । जब अग्नि को सोम नहीं मिलता तो वह घोर या मृत्यु (रुद्र) रूप हो 
जाता है । बिना सोम के अग्नि अपने केन्द्र को ही नष्ट कर डालता है जैसे घी 
या तेल के अभाव में दीपक की ज्वाला बत्ती को ही जला डालती है । किन्तु 
जैसे ही भ्रग्ति को सोम मिलता है वह शान्त हो जाता है और शिव या कल्याण- 
कारी बन जाता है श्नौर सोम से शरीर को पुष्ट करता है । इसी प्रकार इस 
समस्त विश्व की जो संचालिका शक्ति है वही विराट सविता देव है । “विश्व 
हूपी बत्स की माता अनन्त प्रकृति ही अदिति है” । प्रारिंग जगत में स्त्री पुरुष के 


. युग्म को ही मित्रावरुणौ कहते हैं, आदि-आदि । 


श्रपवाल जी का मत है कि सूर्य, चन्द्र पृथ्वी, समुद्र, मेघ, आकाश, नदी, 


._ वृत्ष, वन, जल, भ्रग्नि, आदि जितने भी शत-सहस् पदार्थ है वे सब अपने-अपने 
. प्रतीक से सृष्टि के रहस्य को प्रकट कर रहे हैं । वे शब्दमयी भाषा की ग्रपेक्षा: 








९ आधकक- न 


। 
। 
$ 


् ॥ 

|] 
व 
007 
है 
! 
॥ 4 
है |॥। 
| 
ह | ९ 
पा 
| | ! 
है 
(६ 


कनान--- 


- हि निधि - है ६ अचछ : शा " & 3 न्‍लबूल्तु सूकाकातात 


््त्जआअ़्ह??थि् 5८ 


्+-ज७ऊ 
नस कराककान»क-.. पल उाअमममााक--प 
न्क के ० कालाजक + कव्णक-> के 3 


विकना--+- मा" 


्््ल््ख्ि्लेस्य्यन्च्द्झओझ-सॉ शा: 5552: 225 करना 


८3 जन सम नरमी ॥२ नम की नम नम न न पीने केक नीम मलिक सनकी सरल सिनआम मकान लक रमन नम के मनन जे -+मकनमलन+++ नाना 


बजण्णअलण-+> ०-००» 


स8 ९4७ ककमक->०>मक>+-कमक>+>-य-“य.0.. >> 
कै. "२७०००. क+क कक पड <+#द९०-ह 4 अधिक 4 ऋआक- 


3 फल. #ूह"१#०+#-०हा ८ जइक-्कादा: १५4 क फुल ऋहा+ सर ०कत" 6"), शातकलार?"काना की पाए... उमा ।णान्‍कननए: सना + .अतआ७त जा क कारत.-दकावाशा# ३७७ ८-पा:- #0७ बीवा:-काता-ड. 8७श "साहा" कलम क कक क ऋ अकडआतियभ आओ चत 


लिन -442200॥9002:20 4077 प्रभार धाााधाााा दा अब नगद 
3-3० अत ८“: “»४ 0०००-० >+- हा प <+अ हज क आरके प्कक 
व कक "57 # 
2०वीं मना ५.3 २८... -3--+--क ऊ >> न - न 
न्‍_- ५ >+ *# हल ब >> क्‍ीपका कि के का ७. 





| 
शा 
ह | 
हे ह 
है है ।। 
| !7॥ 
धु ।॥ 
५ ॥ 
है ।॥7$ 
ध डे है 
है 4 4 ।। 
| $। 0. 
9 9 |॥| डे 
॥ | 
॥ ॥ 
. 
जे ; ६ 
$ । कि । 
् |) े। '। 
ति है 
9 । रथ ॥ 
| ।॥॥// $ 
ह ॥ ॥॥ 
है! 
90 ।॥॥|। | 






१५८ : वैदिक देवता : उद्भव और विकास |] 


अग्नितत्त्व की व्याख्या करते हुए अग्रवाल जी ने कहा है कि ज्ञान _ 
और कर्म की जितनी शक्ति है उस सबका प्रतीक भ्रग्नि है । मूल भर तूल दोनों 
रूपों में जितनी शक्ति और उसके भेद हैं वह सब अ्रग्नि का ही एक-एक रूप है। 
'एक एवाग्निबंहृधा समिद्ध:, जिसका समिन्धन होता है उसे अग्नि कहते हैं। 
स्थुल काष्ठ या समिथा अग्नि के समिन्धन का एक प्रतीक या उदाहरण मात्र है प 
अ्रग्नि को हम तब तक प्रत्यक्ष नहीं देख सकते जब तक वह भूत के माध्यम से 
प्रकट न हो । भूत को क्षर कहते हैं । और उसके भीतर निवास करने वाले 
अक्षर को देव कहा जाता है--क्षरः सर्बाणि भुृतानि कूटस्थो5क्षर उच्यते' 
ऋग्वेद के अस्यथवामीय सूृक्‍्त (ऋ० १।१६४) में कहा है कि अ्रक्तर से ही चर का 
जन्म होता है भ्रर्थात्‌ देव या शक्ति से ही भूत का निर्माण होता है । इस अक्षर 
या देव तत्त्व की अभिव्यक्ति तीन रूपों में हो रही है; वृक्ष-वनस्पति, पशु-पत्षी, 
एवं मानव । इन तीनों में जो शवित तत्त्व है उसे प्राणार्नि कहते हैं । प्राण 
तत्व ही वैदिक अग्नि है । प्राण रूपी कोई ज्योति या रोचना मानब केन्द्र में 
प्रकट होती है और प्राण एवं अ्रपान के रूप में स्पन्दित होती हुई आयु पर्य॑न्त 
सक्रिय रहती है, “अन्तश्चरति रोचनास्य प्राणदगानती व्यख्यन्‌ महिषो दिवं 
(क्रू० १०११८६।२) । ये प्राण विराट आत्मतत्व के ही अंशभूत हैं । विराट 
आत्मतत््व का वैदिक परिभाषा में सर्वोत्तम प्रतीक सूर्य माना गया हैं--'सू्य 
आत्मा जगतस्तस्थ॒षश्च', जो भौतिक भ्रग्नि का ही विशालरूप है । मैत्रायणी 
उपनिषद्‌ के अनुसार ब्रह्म के दो रूप हैं मूतं और अमूर्त । जो मूर्त है वह असत्य 
है, जो श्रमृतं है वह सत्य है, वही ब्रह्म है, वही ज्योति है । जो ज्योति है वही 
आदित्य है । जो आदित्य है वही आत्मा है (मै० ६।३) । 


प्रज्ञा या मनस्तत्त्व ही वैदिक इन्द्र है। ऋग्वेद में इन्द्र को मनस्वान्‌ कहा 
गया है--'यो जात एवं प्रथमो मनस्वान्‌ देवो देवान्‌ क़तुना पर्यंभूषत्‌ , 
(क्रू० २।१२।१) । जहाँ एक या अनेक इन्द्रियों का विकास उपलब्ध है वहाँ इन्द्र 
या मनस्तत्त्व की सत्ता श्रवश्य है । कौषीतकि उपनिषतु में इन्द्र ने अपने विषय में 
कहा है--'प्राणो5स्मि प्रज्ञात्म!' शर्थात्‌ मैं ऐसा प्राण हूँ जो भ्रज्ञा या मनस्तत्त्व 
के साथ प्राणियों के केन्द्र में आविर्भूत होता हूँ। मन की महती सत्ता अ्वचेतन 
प्रज्ञा में है । उसी से सब प्रेरणाओ्रों के स्रोत उन्मुक्त होते हैं । यही रु थे हुए जलों 
का इन्द्र द्वारा उन्‍्मोचन है । 


मातृगर्भ में शिशु के रूप में विकसित होने वाला गर्भित कोष या अ,ण ही 
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| हिरण्यगर्भ है--इस कोष से ही जीवन का स्पन्दन प्रारंभ हो जाता है। कोष 
. क्रे भीतर प्रसुप्त उसका केन्द्रक (न्यूक्लियस) विभाजित होते हुए एक राशि या 
. क्रूट बन जाता है जिसे शरीर कहते हैं । सर्वप्रथम इसी हिरण्यात्मक गर्भ या शिशु 
. का जन्म होता है--हिरण्यगर्भ: समवतंताग्रे भूतस्य जातः पतिरेक आसीत्‌ 
.. १०२२१।१) । हिरण्य का अर्थ है अग्नि या ज्योति और गर्भ का श्रर्थ हे शिशु 
या कुमार (क्रू० १०।१३।३) । 


" ऋुक एबं यज़ुर्वे द में अग्नि को * अन्नाद' या अन्न का भक्षण करने वाला कहा 
गया है । जीवों का प्राणात्मक स्पन्दन ही भ्रन्नाद अग्नि का रूप है । अन्न ही 

सोम है । केन्द्र के बाहर से अन्नरूपी सोम को खींच कर शन्नाद भ्रग्नि पचाता है 

और शरीर की वृद्धि करता है । 'अग्निना रयिसश्नवत्‌ पोषमेव दि वे दिव ऋ० 

१११ । का यही अभिप्राय है । यही सोम की अग्नि में आहुति है । यही सोम 

याग है । यदि केन्द्र में बैठे अ्न्नाद भ्रग्नि को सोम न मिले तो यज्ञ की समाप्ति 
हो जाय और कोष या शरीर के संवद्धन का कार्य रुक जाय । 


पर ्ञ्‌ नर. ३५ "- 3 >>: 92 दल री कक जज हक 3 है. 


पृथ्वी की सम्पूर्णां प्रारिस सृष्टि अन्न (सोम) तथा अन्नाद (अग्नि) के नियम के. 
प्रधीन है । जिस केन्द्र में प्राण का जन्म होता है उसमें अशतनाया या बुभुक्षा का 
नियम अ्रवश्य काम करता है । बालक भूख से व्याकुल होकर रोता है । अग्नि की 
सोम के लिये व्याकुलता या भूख को ही ब्राह्मण ग्रन्थों में रुदन कहा है । 'यदरोदीत्‌ 
तस्माद्र द्रः (श० ब्रा० ६।१।३।१०) श्रग्ति ही रुद्र है । अन्नाद-अग्नि श्रन्न रूप सोम 
._ के बिना नहीं रह सकता । इस श्रकार अ्रग्नि के दो रूप कहे गये हैं, घोर तथा 
. अधोर । जब अग्नि को सोम नहीं मिलता तो वह घोर या पृत्व (रुद्र) रूप हो 
._ जाता है । बिना सोम के प्रग्ति अपने केन्द्र को ही नष्ट कर डालता है जैसे घी 
या तेल के भ्रभाव में दीपक की ज्वाला बत्ती को ही जला डालती है । किन्तु 
जैसे ही भ्रग्ति को सोम मिलता है वह शान्त हो जाता है और शिव या कल्याण- 
.. कारी बन जाता है शौर सोम से शरीर को पुष्ट करता है । इसी प्रकार इस 
समस्त विश्व की जो संचालिका शक्ति है बही विराट सविता देव है । ' “विश्व 
. हूपी वत्स की माता अनन्त प्रकृति ही अ्रदिति है'' । प्रारिण जगत्‌ में स्त्री पुरुष के 
. युग्म को ही मित्रावरुणो कहते हैं, आदि-आदि । 
श्र भ्रप्रवाल जी का मत है कि सूर्य, चन्द्र पृथ्वी, समुद्र, मेघ, आकाश, नदी, 
.. वृद्य, वन, जल, अग्नि, आदि जितने भी शत-सहस्र पदार्थ है वे सब अपने-अपने 
. प्रतीक से सृष्टि के रहस्य को प्रकट कर रहे हैं । वे शब्दमयी भाषा की अपेक्षा: 





- साहा" फााकलाक-प्रकनक कक का० २७-५०“ 


से वैदिक देवताओं एवं देवकथाओं के विषय में किस-किस प्रकार के परस्पर नितान्त 
असम्बद्ध मत प्रस्थापित किये जा सकते हैं इसका यह एक संक्षिप्त-सा निदर्शन 


कुछ-कुछ अंश हो । वैदिक ज्ञान-विज्ञान के सम्बन्ध में भ्रभी हम इतनी अधिक 


स्वागत करना चाहिये । 


ही दर्णन करते हैं केवल प्राकृत जनों से इस रहस्य को अस्पष्ट रखने के लिये ही 
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कहीं गम्भीर भ्रथों के परोक्ष संकेत प्रदान करते हैं । क्रूषियों ने अर्थों को इन 
प्रतीक रूपी खँटियों पर टाँगकर ही अपने अभिप्रेत की व्याख्या की है। कारण 
यह है कि प्रतीक रूप में उपयुक्त इन वस्तुओं की रचना मानवी कृति नहीं अपितु 
नित्य कृति हैं अतः वह अ्रपौरुषेय रंचना है । इसलिये इनके द्वारा जो श्र ग्रहण 
किये जाते हैं वे भी अ्पोरुषेय हैं !।'' सर 


वैदिक मंत्रों की दुरूहता एवं अनेक प्रकार के श्रथों को व्यक्त करने की क्षमता 


मात्र है । दर्पण के समान निर्मल एवं स्वच्छ वैदिक मंत्रों में जो कोई भी भाँक कर 
उनकी पृष्ठभूमि में स्थित रहस्यों को खोजने की इच्छा करता है उसे उनमें अपनी 
ही भावनाओं का प्रतिबिम्ब दिखाई पड़ता है । इन विविध मतों की विस्तृत 
समालोचन करना व्यर्थ है । हमारा विश्वास है इन मतों का यह विवरण ही स्वयं ः 
अपनी समालोचना साथ ही प्रस्तुत करता है । हो सकता है, प्रत्येक में सत्य का + 


प्रारंभिक श्रवस्था में हैं कि हमको इस सम्बन्ध में प्रत्येक नवीन दृष्टिकोण का 


स्वामी दयानन्द कहते हैं कि भ्रग्नि सूर्य आ्रादि नामों से वेदों में ईश्वर की 
स्तुति है । श्रविन्द का मत है कि वस्तुतः वैदिक मंत्र मनोवैज्ञानिक रहस्थों का 


बाह्य प्रकृति के दृश्यों का उन पर आवरण पहना दिया गया है | रले कहते हैं 
कि प्रकृति के विभिन्न तत्वों के आधार पर वैदिक मंत्र शरीर-विज्ञान एवं स्नायु 
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?. श्ग्रवाल जी की वैदिक देवताओं के स्वरूप की यह व्याख्या, जिसे 
गुरुवर स्वर्गीय श्री भोलानाथ जी वेदों के प्रति रहस्यवादी दृष्टिकोण' 
नाम से अभिषहित किया करते थे, अग्रवाल जी के मथुरा में आयोजित 
दयानन्द दीक्षा शताब्दी के श्रवसर पर (२६।१२।१६) सभापति पद 
से दिये गये भाषण से उद्बुत की गई है । इस भाषण की एक प्रति 
श्री श्रग्गरवाल जी ने लेखक को देने की कृपा की थी । सामान्यतः ये ; 
विचार पर्याप्त दुरूह एवं दुरधिगम्य हैं। ऊपर इनका सरल एवं 
संक्षिप्त रूप ही प्रस्तुत किया गया है । 
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संस्थान के रहस्यों पर प्रकाश डालते हैं । श्रग्यर महोदय भी श्रग्नि सूर्य श्रादि 
._नामतः उल्लिखित देवताओं के प्राकृतिक झ्राधार को स्वीकार करते हुए विष्णु 
. उन्द्र आदि अस्पष्ट देवताओं के स्वरूप के आधार पर कुछ भुगभंशास्त्रीय एवं 
भौगोलिक तथ्यों की व्याख्या करते हैं । भ्रग्रवाल जी भी स्वीकार करते हैं कि 
.. इन्द्र, अग्नि, सूयं, आपस्‌ इत्यादि प्रतीकों द्वारा सृष्टि के रहस्यों की ही कहानी वेदों 
में कही गई है । इस प्रकार यह तो एक संशयहीन, अ्रकाट्य एवं सर्वमान्य सिद्धान्त 
है ही कि वैदिक मंत्र श्रग्ति, मरत्‌, पर्जन्य, उषस्‌ भ्रादि प्राकृतिक शक्तियों के प्रति 
. कहे गये हैं । केवल अग्न्यादि के वास्तविक एवं यथार्थ स्वरूप की व्याख्या पर 
. मतभेद है । यही कारणा है कि बहुत प्राचीन काल से ही स्वतः भारतीय वेदज्ञों 
के एक समुदाय का यह निश्चित विचार हो गया था कि वैदिक देवता प्रकृति 
की विभिन्न शक्तियों के ही मानवीकरणा (या देवीकरण) हैं और वैदिक मंत्रों में 
इन प्राकृतिक ह॒श्यों में व्यक्त दैवीशक्ति की ही परिष्ट्रति एवं श्रम्यर्थना 
. निहित है । 
. यास्क के उल्लेखों से ज्ञात होता है कि उसके समय में भी वैदिक देवताश्रों 
को ऐतिहासिक व्यक्ति मानने वाले 'ऐतिहासिक', तथा कपोल कल्पना मानने 
. वाले 'पौराणिक' आदि सम्प्रदाय के विद्वात्‌ विद्यमान थे? । किन्तु यास्क स्वयं 
._ वैदिक देवता विषयक “प्राकृतिक सिद्धान्त' के पक्षापाती थे । वैदिक व्याख्या क्रम 
. में इस सिद्धान्त का श्राविर्भाव कब हुआ, इस पर निश्चित रूप से कुछ भी कहना 
असंभव है । कम-से-कम महाभारत, रामायण एवं पुराणों में जिस सामाजिक 
स्थिति का प्रतिबिम्ब है उससे यही प्रतीत होता है कि उस समय लोग देवताओं 
. के मानव रूप से ही अधिक परिचित थे, प्राकृतिक रूप से नहीं । उनमें 
: स॒वंत्र यह विश्वास कार्य करता हुआ प्रतीत होता है कि अग्नि, वायु श्रादि 
ः शब्दों से इन भौतिक पदार्थों का नहीं अ्रपितु इन तत्त्वों के अ्रधिष्ठाता किसी 
._ द्वेवता का बोध होता है । किन्तु इतना अ्रवश्य है कि प्राचीनतम ब्राह्मण ग्रन्थों 
से ही इस सिद्धान्त की पुष्टि में उद्धरण उपस्थित किये जा सकते हैं । ““अग्नि- 
. वायु-आदित्य ही भुख्य देवता हैं, अन्य देवता इन्हीं के विविध रूप हैं” यह्‌ 
. लगभग प्रत्येक ब्राह्मण ग्रन्थ में सवंत्र सरलतया प्राप्य वाक्य है । विद्य त्‌ को ही 
: इन्द्र कहते हैं (स्तनयित्नुरेबेस्र:), यह श० ब्रा० (११॥६।३।६) का ऋग्वेद के सर्वा- 
_धिक प्रभावशाली देवता के विषय में मत है । 
२१. इन मतों का आगे विस्तार से उल्लेख किया गया है । 
. फाण्न --११ 
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निरुक्तकार के इसी मत का आधार लेकर शौनकीय बृहदं वता की रचना 

हुई । बृहद्दे वता का रचयिता निरुक्त के दैवत-काणड से इतना अधिक प्रभावित है. 
कि अनेक स्थानों पर उसने निरक्त के वाक्‍्यों को शब्दशः भ्रथवा यत्किंचित्‌ . 
परिवातित रूप में अपना लिया है । यास्क का नामतः उल्लेख करने से यास्क से 
उसके परवर्तित्व में कोई सन्देह नहीं रह जाता ।' निरुक्त एवं बृहद्द वता दोनों ही 
सायण के सामने थे । अ्रतः काल की दृष्टि से वैदिक साहित्य से अत्यन्त हुर सायण 
का इन दोनों महत्त्वपूर्ण ग्रन्थों से प्रभावित होना स्वाभाविक ही था । परिणाम- 
स्वरूप सायरा ने भी ऋग्वेद की मुख्यतः क्ंकाणडीय हृष्टि से व्याख्या करते हुए 
देवताओं के प्राकृतिक आधार को स्वीकार किया । सायण-भाष्य का अनुशीलन 
करने पर पाश्चात्यों को देवताओं एवं देवकथाश्रों के प्रति एक नई हृष्टि मिली । 
वे।दिक साहित्य से सूत्र प्राप्त होने पर उन्होंने भ्रन्य धामिक देवकथाओं की भी इसी _ 
हृष्टि से व्याख्या की और तुलनात्मक देवशास्त्र को जन्म दिया । किन्तु इस सिद्धान्त _ 
के अनुयायियों ने सदा एक भूल की, और वह है इस सिद्धान्त को सीमातीत मात्रा 
में आगे बढ़ाना । यह ठीक है कि भ्रग्ति, मरुत एवं पर्जन्य आदि ने वैदिक देवताओं 
के मूल स्वरूप के संबन्ध में एक दिशा-- और संभवतः ठीक दिशा--प्रदान की । 
किस्तु साथ ही इस सूत्र की प्राप्ति से प्रोत्साहित होकर इसके समर्थक इतने आरागे 
बढ़े कि प्रत्येक वैदिक (और अवैदिक भी) देवताओं का उद्गम प्रकृति या ज्योति- 
मंणडल में खोजा जाने लगा । परिणाम वहीं हुआ जो भत्यन्त स्वाभाविक था--- 
बहुत से ऐसे देवता थे जिनके स्वरूप की सही व्याख्या न हो सकी और इसलिये 
उन्हें 'प्राचीनतम', अस्पष्ट या अपा रदर्शक' देवताश्रों की उपाधि दे दी गई । 
यह भूल यास्क के ही समय से ही प्रारंभ हो गई थी और उसका कुछ देवताओं, 
(उदाहरणार्थ अश्विनौ) के स्वरूप के विषय में एकाधिक प्राकृतिक तत्त्वों को सुफाना 
यह सूचित करता है कि उसे किसी एक पर हढ़ विश्वास नहीं है। ब्लूमफील्ड 

आ्रादि पाश्चात्य विद्वानों ने भी प्रतिपादित किया है कि सब देवता प्राकृतिक 

शक्तियों के विविध रूप हैं; यदि हमें उनके उद्गम का वास्तविक पता नहीं 
चलता तो इसका तात्पयं यह है किवे देवता 'वैदिक देवताओं की उत्पत्ति 

परम्परा में सर्वाधिक प्राचीन हैं और इसीलिये उनका स्वरूप कुछ अरुपष्ठ - हो 

गया है' । इस पूर्व॑स्थापित निर्णय के आधार पर . भागे बढ़ने पर एवं वेदों में 

संकेतित देवताश्रों की त्रित्वात्मता का श्रनुसरण करने का द्वितीय परिणाम यह 

हुआ कि सभी देवताओं का स्थान अग्नि, वायु या सूर्य वर्ग में से किसी एक में 

निश्चित कर दिया गया भ्रौर तत्तत्‌ वर्ग के विशिष्ट प्राकृतिक तत्त्व से उसका 
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सम्बन्ध जोड़ने की चेष्टा की गई | अयंभा, पूषन्‌, सविता, विवस्वान्‌ आदि सभी 
सूर्य के ही विविध रूप या विशेषण मान लिये गये । एक ही प्राकृतिक तत्त्व 
से वैदिक क्रूषियों को इतने भ्रधिक देवता गढ़ने का कया प्रयोजन था और यह 
संभव है भी या नहीं, इस तथ्य पर कोई ध्यान नहीं दिया गया। यदि बाह्य 
प्रकृति के प्रभावशाली दृश्यों को देंवत्व प्रदान किया जा सकता है तो अन्‍्तः प्रकृति 
के भी प्रमुंख भ्रमूतं भावों की उपेक्षा करने का कोई कारण नहीं प्रतीत होता । 
कम से कम अदिति, पूषन्‌, अयंमा, बृहस्पति, प्रजापति तथा इसी प्रकार के कुछ 
अन्य देवताओं के उद्गम का कारण किसी प्राकृतिक तत्त्व को मानना दुराग्रह ही 
कहा जायेगा । यदि ऋग्वेद के दशम मण्डल में श्रद्धा, मन्‍्यु, काम ग्रादि भावा- 
_ त्मक देवता प्राप्त हो सकते हैं तो कोई कारण नहीं कि प्रारंभिक श्रथवा पूर्व॑- 
वैदिक काल में इस प्रकार के देवता न रहे हों । वरुण, मित्र, इन्द्र आ्रादि देवों के 
प्राकृतिक आधार के सम्बन्ध में वेदिक विद्वान श्राज तक एकमत नहीं हो सके हैं 
भर यह पूर्णा संभव प्रतीत होता है कि ऐसे देवताओं का कोई प्राकृतिक आधार 

। रहा ही न हो ' । 
॥ प्रथम अ्रध्याय में कहा जा चुका है कि प्रायः भारोपीय तथा अधिकांश वेदिक 
देवताओं की उत्पत्ति के मूल में जड़-चेतनावाद का सिद्धान्त काय॑ करता हु 
प्रतीत होता दै । प्रकृति के विभिन्न शक्तिशाली एवं प्रभावपूर्ण दृश्यों को देखकर 
प्रकृति के साथ घनिष्ठतया संबन्धित एवं नागरिक जीवन की जटिलताओं से दूर, 
सरल एवं निश्छल मानव हृदय का उन हृश्यों में चेतना की स्फूर्त का आरोप 
कर लेना नितान्‍्त स्वाभाविक है । कालान्तर में तत्तत्‌ विशिष्ट तत्त्वगत ग्रह भ्रा रो- 
._ पित चेतना किसी ऐसी शक्ति की परिकल्पना को जन्म देती है जो उस विशिष्ट 
तत्त्व की अ्रधिष्ठात्री किन्तु उससे पृथक्‌ है और उसपर नियन्त्रण रखती है । यहाँ 
से जड़ात्मबाद की सीमाएँ प्रारंभ होती हैं । और यद्यपि वेदिक देववाद में जड़ात्म- 
आजाद की संभावना का पूरांतः बहिष्कार नहीं किया जा सकता किन्तु इतना तो 
. निःसंशय ही है कि वैदिक साहित्य में तत्त्व एवं तत्संबन्धित चेतना-शक्ति का 
परस्पर निरपेत्ष एवं स्वतंत्र ्रस्तित्व सिद्ध करने के लिये दोनों के बीच में विभाजन 
को कोई रेखा खींचना संभव नहीं है । वस्तुतः ऋग्वेद तक भ्राते-श्राते जड़ात्मवाद 


१. सन्‌ १६७८ में पूना के भण्डारकर प्राच्य शोध संस्थान में हुए अछिल 
भारतीय प्राच्य-विद्या सम्मेलन के अध्यक्षीय भाषण में - प्रो० खोण्डा 
(5०४०9) ने प्रत्येक वैदिक देवता के उद्गम को प्राकृतिक तत्त्वों 
में खोजने की प्रवृत्ति की फिर आलोचना की है । 
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के तत्त्व पूर्णंतः लुप्त हो चुकते हैं और उनका स्थान एक विकसित बोद्धिक विचार- 
धार। ले लेती है| जो भी। थोड़े बहुत चिह्न बचे हैं वे सिद्ध करते हैं कि भले ही _ 
जड़ात्मवाद कभी वैदिक धर्म के मूल रहा हो किन्तु अब नष्ट हो चुका है । ढ़ 
यह कहना तथ्य के कहीं अधिक समीप होगा कि वैदिक ऋषियों को प्रकृति _ 
के विभिन्न प्रभावशाली, सशक्त एवं लाभदायक रूपों के पीछे एक ही भज्ञात, 
स्ंशक्तिमती, सत्ता काम करती हुई प्रतीत होती थी । जड़ दृश्यों के पीछे उनकी 
दिव्य दृष्टि किसी ऐसी चेतना का अनुसंधान करती थी जो जगत की प्रत्येक 
क्रियाशीलता में व्याप्त है । इस प्रकार बे प्रकृति के उस विशिष्ट तत्व की नहीं 
अपितु उसमें श्रभिव्यक्त दिव्य-शक्ति ( [90776 4ए९८४५ ) की उपासना 
करते थे । स्वतः कऋ्मृग्बेद के ही अनेक मंत्रों में इस तथ्य के स्पष्ट प्रमाण हैं कि 
प्रकृति के विविध भ्रभिरपों में प्रतिबिम्बित किन्तु उन सबमें एकतया अनुस्यूत एक 
ही दिव्य शक्ति की, भ्रभिव्यक्ति एवं आ्राश्नय के वैभिल्य के कारण नाम भेद से _ 
प्रनेक रूपों में स्तुति की गई है? । वैदिक बहुदेवतावाद के मूल में बं मान एक- _ 
देववाद की यह भावना सर्वाधिक सशक्त रूप में संभवतः इस ऋचा में प्रकट 
हुई है-- | ह 
इन्द्र मित्र वरणमग्निमाहुरथों दिव्यःस सुपर्णो गरुत्मान्‌ । 
एक सद्िप्रा बहुधा वदन्ति अग्नि यम मातरिश्वानमाहुः ।। 
कू० १।१६४४६ 
“ऋषि कभी उसे इन्द्र कहते हैं कभी मित्र, कभी वरुण कभी अग्नि; एक ही 
तत्त्व को विद्वान भ्रग्नि, यम आ्रादि अनेक खूपों में बणित करते हैं।'' ऋ्ू० 
८४११० में कहा गया हैं कि उस एक “अ्रंज” तत्त्व से सम्पूर्ण लोकों की रचना 
हुई है और उसी से झ्ाकाश स्थित हैं-- 
स धाम पृव्यं ममे यः स्कम्भेन विरोदसी । 
अजो न द्यामधारयन्नभन्तामन्तके समे ।। 
इस क़्मूचा में 'अ्रज' शब्द का प्रयोग महत्त्वपूरां है क्योंकि ऋग्वेद में एतद- 
व्यतिरिक्त प्रायः सभी देवताओं की विभिन्न प्रकार से उत्पत्ति का वर्णन है 


(उदा ० १।१३६।११) कक 
दर्शम मण्डल में कई स्थानों पर सम्पूर्ण देवताश्रों की एकात्मकता का उल्लेख. 


है, उदा० १०।११५।५ में कहा गया है कि क्रूषि भ्रथवा कवि-गण भपनी 
स्तुतियों के द्वारा एक ही तत्त्व को अनेक बना देते हैं--- 


रे; 4४०० ओम + 72 अली 4० 
[ नुफ़& 85090, ४० 77007, ६6 5६875. ६]6 ४2]]8 ७70 ६॥6 ए)४ां75. 
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सुपर्ण विप्राः कबयो वचोभिरेक सन्त बहुधा कल्पयन्ति । 
इसी “अज' एवं 'एक' तत्त्व की भोर दीर्घतमा ऋषि द्वारा दृष्ट प्रसिद्ध अ्रस्य- 
बामीय सूक्त (११६४) में भी संकेत है-- 
वि यस्तस्तस्भ षलिमा रजांसि, अजस्थ रूपे किमपि स्विदेकम्‌ । (क्रूचा ६) 
एक श्रन्य स्थान पर उस सर्वज्ञ एवं सर्व शक्तिमान्‌ की स्तुति करने का उपदेश 
दिया गया है जो एक और केवल एक है ।-- 
य एक इत्‌ तमुष्ट्हि कृष्टीनां विचर्षणिः । 
पतिजंज्ञे वृषक्तुः ।। (६।४५॥२६) 
ऋग्वेद के प्रसिद्ध हिरण्यगर्भ सूक्त (१०।१२१) में उस एक (हिरण्यगर्भ) को 
संसार का सर्व प्रथम जनक, सर्वशक्तिमान्‌ तथा सम्पूर्ण देवों का एकमात्र 
अधिष्ठाता कहा गया है-- 
(क) हिरण्यगर्म: समवतंताग्रे भूतस्य जातः पतिरेक आसीत्‌ । (क्चा १ ) 
(ख) यश्चिदापो महिना पर्यंपश्यद्‌ दक्ष दधाना जनयस्तीय॑ ज्ञम्‌ । 
थो देवेष्बधि देव एक आसीत्‌/““' (क्ूचा ८) 
(ग) प्रजापते व स्वेदेतास्यन्यों विश्वा जातानि परि ता बभूव। (ऋूचा १०) 


* हेनोथीज्म के प्रबल प्रतिपादक मैक्सम्दूलर ग्रादि पाश्चात्य विद्वानों ने भी 
..._ अथास्थान स्वीकार किया है कि ऋग्वेद संहिता के संकलन के पूर्व ही वेदिक 
५; ऋ्लूषियों ने एक-देववाद (१४०702ं»7) की धारणा का आविष्कार 
कर लिया था और इन्द्र, अग्नि तथा प्रजापति आदि विभिन्न नाम इसी एक दिव्य 
शक्ति के वाची थे" । मैक्‌डानल का भी मत है कि ऋग्वैदिक सस्य में ही 
वैदिक ऋ्यूषियों के प्रातिभ चज्षु प्रकृति के विभिन्न तत्त्वों तथा नाना देवताओं के 
मूल में किसी एक अ्रव्यक्त, सर्वशक्तिमान्‌ सत्ता के दर्शन करते थे * । 

: अजुर्वेद एवं भ्रथवंवेद तक आते-थ्राते तो एक-देववाद की यह धारणा और 
भी प्रबल हो उठती है, यजुर्वेद कहता है-- 

(क) तदेवाग्निः तदादित्यः तद्ाओः तदु चर्॒रमाः । 

प तदेव शुक्र तद्‌ ब्रह्म ता आपः स प्रजापतिः ॥। २३९१ 
! ५. मैक्सम्यूलरः सिक्स सिस्टम्स ऑफ इंडियन फिलासफी, प्रथम भाग, 
पक पृ० ६ । 
२. मैक्डानल, बे० मा०, १९ । 
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(ख) स नो बन्धुजंतिता स विधाता, धामानि वेद भुवनानि विश्वा। 

यत्र देवा अमृतमानशाना, तृतीये धामन्नध्येरयन्त॥ ३२॥१० 

(ग) परीत्य भूतानि परीत्य लोकान्‌, परीत्य सर्वाः प्रदिशों दिशश्च । 

उपस्थाय प्रथमजामृतस्य, आत्मनात्मानसभिसंविवेश ॥॥ ३२११ 

सजुर्वेद के ३० से भागे के अ्रध्याय पूर्णतः एकात्मवाद के प्रतिपादक हैं | ४० वां... 

ईशावास्य उपनिषद्‌ है । अर 

प्रथंववेद के कुछ मंत्र तो इतनी स्पष्टता से एकदेवाद का प्रतिपादन करते 

हैं कि यदि उनकी स्थिति उपनिषदों में होती तो भी कोई आश्चर्य का विषय 

नहीं था ३-- यु 

(क) एक एवं नमस्यो विक्षवीडुय'** £ 

एक एवं नमस्यः सुशेव।ः । (२॥२॥१-२) 

(ख) सोध्यंमा स वरुणः स रुद्रः स महादेवः । | 

सो४ग्निः स उ सूर्य: स उ एवं महायमः । (१३॥४।४-५) 

(ग) एको हु देवो मनसि प्रविष्टो प्रथमों जातः स उ गर्भ अन्तः। 

(१०॥८।२८) 

(घ) बृहंस्तो नाम ते देवा येइ्सतः परिजंज्ञिरे । 

एक तदंगं स्कम्मस्य असंदाहुः परो जनाः ।। (१०।७।२५) 

(ह) यस्‍स्य त्रयस्त्रिंशद्‌ देवा अंगे गात्रा विभेजिरे। 

तान्‌ वे त्रयस्त्रिंशद्‌ देवान्‌ एके ब्रह्मंबिदों बिंदु; ॥। (१०।७।२७) 

(च) यो भूतं च भव्यं च सर्व यश्चाधितिष्ठति । 

स्वयंस्थ च केवल तस्में ज्येष्ठाय ब्रह्मणे नमः ।। (१०5७।१) 

किन्तु इस नामरूपादि रंहित भ्रज्ञात रहस्यमय शक्ति की अनुभूति भ्रथवा संवेदना 

सदा अस्पंष्ट रहती है । उसका प्रत्यक्ञीकरण स्थानान्‍्तरित एवं परिवर्तित होता 

रहता है । बस इसीलिये उस शक्ति को कभी किसी नाम से पुकारा जाता है, कभी 

किसी से । कभी अ्रग्नि से नाम उसकी स्तुति की जाती है तो कभी मित्र भ्रथवा 
वरुण नाम से । 

उपर्युक्त विवरण का यह तात्पय नहीं है कि वेदिक संहिताश्रों में आये हुए 

सोम, अग्नि, उषस्‌ आदि नामों का संज्ञा के रूप में श्रपता कोई भौतिक अस्तित्त्व 

नहीं है भ्ौर वे केवल परमेश्वर के ही विशेषणा हैं । वस्तुतः अग्नि, उषस्‌ श्रादि 
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के भौतिक रूप को भुलाकर उनको केवल ईश्वर के गुणों के द्योतक विशेषण 
मान लेना बहुत कठिन है। स्वामी दया नन्‍्द एवं मह॒षि श्ररविन्द के द्वारा सम- 
थित यह अद्वैतवाद थरवर्ती वैदिक युग में भले ही विकसित हो गया हो किन्तु 
जिस समय ऋतग्वैदिक सृक्तों की रचना हो रही थी उस समय देवताश्रों का स्वरूप 
उनके भौतिक एवं आध्यात्मिक रूपों का भिश्रणमात्र था । प्रकृति के किसी विशेष 
तत्त्व के दृश्यमान एवं प्रनुभुगमान भौतिक स्वरूप से प्रारम्भ करके वैदिक क्रृषियों 
की दृष्टि उसके पीछे प्रतिबिम्बित किसी दिव्य शक्ति की सामर्थ्य का भी 
साक्षात्कार करती थी । प्रत्येक देवता के उद्गम के मूल में ये ही दो तत्त्व हैं: 
उस प्राकृतिक दृश्य का भौतिक स्वरूप और उससे घनिष्ठतया संबद्ध क्रोई दिव्य 
ईश्वरीय चेतना । वैदिक क्रूषि इसी भोतिक स्वरूप से प्रारंभ करके उस 
आ्राध्यात्मिक शक्ति तक पहुचे हैं जो सभी में समान है । कुछ देवताओं में उनका 
भौतिक स्वरूप ही प्रधान है और कुछ में धीरे-धीरे उन्तका श्राध्यात्मिक रूप प्रबल 
होता चला गया है । प्रथम प्रकार के देवताओं के उदाहरण हैं, अग्नि, उषस्‌ सोम 
एवं दूसरे प्रकार के मित्र, सविता तथा वरुण आदि । वैदिक देववाद की यही 
विशेषता है कि उसमें हम प्रत्येक देवता को अपनी झ्ँखों के सामने ही उद्भुत 
होते हुए देखते हैं। अ्धिकांशतः हमें इसका ज्ञान रहता है कि किसी 
विशिष्ट देवता के उद्गम की प्रेरणा का मूल स्रोत क्‍या है। धीरे-धीरे उसमें 
श्राध्यात्मिक गुणों का समावेश हो जाता है उसकी शक्ति में अ्रभिवृद्धि होती रहती 
है और वह देखते ही देखते अ्रपने पूर्ण विकास तक पहुँच जाता है। इस प्रक्रिया 
के सबसे सुन्दर उदाहरण संभवतः भ्रग्नि एवं सोम हैं । अग्नि का ज्वलनशील, 
दैदीप्यमान, तेजयथुक्त, भौतिक स्वरूप कितना स्पष्ट है किन्तु फिर भी वेदिक 
क्रूषि उस दृश्यमान स्वरूप के बन्धन को तोड़कर निर्बाध गति से उसके 
आध्यात्मिक स्वरूप की और बढ़ते हैं। नीचे के मंत्रांश इसके सुन्दर उदाहरण हैं-- 
अ्रग्नि ऋत का स्रोत है ( ६।४८।५ )। वह शाश्वत जीवन का केन्द्र है 

और उसके अनेक नाम एवं रूप हैं, (३२०३, ६।६।७) । उसका निवास मनुष्यों 
के हृदय में है जहाँ से वह बार-बार उत्पन्न होता हैं ( अस्मद॒ह्ृदो 
भूरिजन्मा, १०१५।१ ) वह सनातन होने पर भी सदा नवीन है (१०४१) । 
वह प्रत्येक वस्तु को देखता है (१०।१८७।४-५ )। जितनी भी संसार में उत्पन्न 
वस्तुएं हैं वह उन सब को जानता है १०॥११॥१ तथा १०।६१।३) । वह 
महान्‌ शक्तिशाली है (३।३।४) । जिस प्रकार रथ की नाभ्षि में भरे प्रविष्ट रहते 
हैं उसी प्रकार उसमें सभी प्रकार के ज्ञान श्रतिष्ठित हैं (२।५।३), इसीलिये वह 








१६८ :: वेदिक देवता : उद्भव और विकास | 





'विश्वविद्‌' तथा 'विश्ववेदा;:' है । भ्रग्नि शक्तिशाली दिव्य सम्राट्‌ (७।६।१) ॥ । 
है । वह पृथ्वी एवं आ्राकाश से भी महान्‌ है (१०।८८।१४)-। उसकी शक्ति एवं. व 
पराक्रम से मनुष्य और देवता तक काँपते हैं (६।६।७, १।५६।५) । उसके भ्न्दर 
सभी देवता केन्द्रित हैं (१।११।६, ५॥२।१) । एक अग्नि ही सब देवताओं के रूप 
में स्थित है (२।१।३, ५।१।१-३) । वह नियमों का जाननेवाला तथा सत्यमय 
है (१।१४५।५, १७०११) । उसके नियम (व्रत) कभी नष्ट नहीं होते और पृथ्वी... 
तथा आकाश तक उनका पालन करते हैं (२।८।३, ७।५॥४) । हि 























ठीक इसी प्रकार सामान्य सोम-पेय को भी ऋग्वेद के नवममण्डल में स्थान 
स्थान 'पर संसार को उत्पन्न करने वाली स्कृत तथा ऊर्जा,” यज्ञ को स्व प्रथम. 
प्राचीन आात्मा', देवताओं की उत्पत्ति एवं वंश को जानने वाला' 'राजा है 
बंरुण की चिन्तनशक्ति', 'ज्ञानस्वरूप', प्रकृति के रहस्यों को प्रकट करने वाला' 
ग्रादि कहा गया है । 

















यह मानना कठिन है कि अ्रग्ति एवं सोम की ये विशेषताएं केवल उनके 
भौतिक रूप पर दृष्टि रखकर ही कही गई हैं । निश्चित रूप से ये शब्द इनके 
श्रतिभौतिक गुणों के परिचायक हैं भ्रौर जब अ्रग्नि तथा सोम-रस जैसे सामान्य 
एवं अत्यन्त स्पष्ट प्रत्यक्ष भौतिक रूप वाले तत्त्वों के पीछे उनके झ्राध्यात्मिक 
गुणों को खोजा जा सकता है तो विष्णु एवं इन्द्र के लिये तो शंका का कोई स्थान 
ही नह है। 

वैदिक देवताओं का यह आराध्यात्मिक पक्ष संभी देवताश्रों में संमानं रूप से 
भ्रनुस्यृत है; अन्तर है केवल भौतिक तत्वों का । यही कारण हैं कि वेदिक देवताओं 
की स्तुति में उपवशित गुणों में परस्पर अ्रत्यधिक समानता है। एक स्थान पर 
श्रग्नि ही इन्द्र, विष्णु, मित्र, वरुण आ्रादि सम्पूर्ण देवतामय बताया गया है 
(२।१), तो अन्य क्रृषि अनुभव करते हैं कि सम्पूर्ण देवता इन्द्र में ही निवास 
करते हैं (३।५४।१७) । तीसरे ऋ्ूषि का विचार है कि अ्रदिति ही सब देवताओं 
की जननी हैं (८।२५।३, ८ ४७।६ आदि) । 'दिवो दुंहिता' उषस दो; की पुत्री 
(१।३ ।२२) है किन्तु ऋ्ू० वे> १।११३।१६ में उसे देवताओं माँ (माता देवानां) 
भी कहा गया है | १०।७२।४ में दक्ष को देवताओं का जनक कहा गया है । ऋू० 
२।२६॥।३ में ब्रह्मणास्पति के लिये देवान/म्‌ पितरम्‌ शब्द कहे गये हैं। सोम, 
"पिता देवानां ज निता सुदक्षो' है (६।८७।२) तथा इन्द्र, विष्णु, सूर्य, श्रग्नि एवं 
द्यावा-पृथिवी को उसने ही उत्पन्न किया है (६।६६।५)-- 
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सोमः पवते जनिता मतीनां जनिता दिवो जनिता पृथिव्या:। 
जनिताग्नेः जनिता सुर्षस्य जनितेखस्य जनितोत विष्णो: ।। 


वस्तुतः वैदिक काल में उस असीम एवं विविध रूपों में सवंव्यापक तत्त्व को 
समभने और उसकी स्पष्ट परिभाषा देने की उत्सुकता में वेदिक क््तृषियों एवं 
कवियों ने अ्रपनी बुद्धि एवं विचारधारा के अनुसार उन कई रूपों में उसकी 
कल्पना की थी जिनमें वें उसकी उपस्थिति एवं शक्ति को विशेष रूप से व्यक्त 
समभते थे । 


प्राचीन भारतीय वैदिक मर्म॑ज्ञों से यह तथ्य छिपा नहीं था। यास्क ने 
निरुक्‍त में स्पष्ट कहा है कि महैश्वय॑ से संपन्न होने के कारण सब देवताओं की 
“आत्मा' एक होते हुए भी कार्य भेद से एक ही देवता की श्रनेक प्रकार से स्तुति 
की जाती है । एक ही शञात्मा के ये देवता अंग मात्र हैं । संसार के किसी भी 
तत्त्व की देवता के रूप में स्तुति की जा सकती है । एक ही शक्ति से संबन्धित 
होने के कारण ये देवता एक दूसरे को उत्पन्न करते हुए तथा परस्पर एक दूसरे 
के कारण कहे जाते हैं। देवताओं की आ्राध्यात्मिक शक्ति ही सब कुछ है, वही 
इनका रथ है वही भ्रश्व और वही आयुध । उसी से ये सब कार्य करते हैं-- 


महाभःग्यात्‌ देवताया एक एवं आत्मा बहुधा स्तूयते । 
एकस्थात्सनो अन्ये देवाः प्रत्यंगानि भवन्ति। प्रकृतिसार्वात्म्याच्च । 
इतरेतरजन्मानों भवन्ति इतरेतरक्गरृतयः । आत्मा वंषां रथो भवति। 
आत्मायुधम्‌ । आत्मा सर्व देवस्य । निरुक्‍त ७।२ 


बृहद्देवता में भी निरुक्त के इन शब्दों की प्रतिध्वनि प्राप्त होती है-- 


तसासामियं विभूतिहिं न!ःमानि यदनेकशः । 
आहस्तासां तु मन्‍्त्रेषु कवयोंउन्योन्ययोनिताम्‌ ।। 
तेषासात्मव तत्सव॑ यद्यदृभक्त:ः प्रकीयंते । 
तेजस्त्वेबायुधं प्राहुः बाहुनं चेब यस्य तत्‌ ।। 
बुृ० दे० १॥७१, ७३ । 
बैदिक देवताओं का वास्तविक आकार क्या है, इस विषय में निरुक्‍त में 


जु (७।२) एक मनोरंजक वादविवाद प्राप्त होता है। एक मत देवताशों के 
._ जास्तविक व्यक्तित्व का अस्तित्व मानता है । उसके अ्रनुसार देवता पुरुषरूप होते 





छ कुक हा 
ध्प क- हण हा ट््य 
री के चर हक०-०्० 7 * + 
“कम *» < डे -] "जाल - ३ * काया 
ह्य हे 
-" मा * कऋ २: 


५ | | 
ः 5 
रु 
] ॥ । 
हा 










१५७० :: वेदिक देवता : उद्भव आर विकास ] 


है (पुरुषविधा स्थुरित्येकम्‌), क्योंकि देवताश्रों की स्तुतियां मनुष्यों के समान ही की. ; 
जाती हैं और उनके अंग प्रत्यंगों तथा कर्मो का वर्रान भी मनुष्यों की भाँति होता . 


| है (चेतनावढ्रद्धि स्तुतयो भवन्ति )। जैसे “क्रृष्वा त इन्द्र स्थविरस्य बाहु” _ 
[ “बत्संग्रम्शा मघवन्‌ काशिरित्ते” तथा “युकतग्राव्णो बरोइविता सुशिप्र” 
॥ इत्यादि में इन्द्र की भ्रुजाओ्रों, मुष्टि तथा हंनु का वर्सान किया गया है। हि 
|, “कल्याणीर्जाया सुरणां गृहे ते'' में इन्द्र की पत्नी का वर्गान है । “अद्वीन्द्र पिब 


| च॒ प्रस्थितस्य'” में इन्द्र से खाने और पीने की तथा 'आश्रुत्कर्या श्रुधी हवम्‌ 
द में आ्राह्नान सुनने की प्रार्थना की गई है । इससे निश्चित होता है कि इन्द्रादि 
॥| देवता मनुष्य के रूप में ही हैं । ई 

ह ॥ किन्तु दूसरा मत इससे पूर्णंतः भिन्न हैं। इस मत के भ्रनुसार देवता जड़ 
हक हैं, वें मनुष्य के समान नहीं हैं (अपुरुषविधाः स्युरित्यपरम्‌), अग्नि, वायु, सूर्य, 
व । पृथिवी आदि का स्थूल रूप तो स्पष्टतः जड़ ही हैं। इन तत्त्वों को मनुष्याकार 
| बताना प्रत्यक्ष का अपलाप करना हैं ( श्रपि तु यद्‌ दृश्यते5पुरुषविधं तत्‌ । यथा- 
। श्नर्वायुरादित्य: प्रथिवी इति) । वस्तुतः इन अचेतन तत्त्वों की भी चेतन के समान * 
| स्तुति की जाती है । यह स्तुति वैसी ही है जैसे वेद में जड़ शिलाड्रों श्रथवा 

द नदियों की स्तुति, जैसे--- ह 


'अभिक्वन्दन्ति हरितेभिरासभिः” इति (ग्रावस्तुतिः) 
'सुख॑ रथं युयुजे सिन्धुरश्विनम्‌” इति (नदीस्तुतिः) 


द प्रतः यह कहना ठीक नहीं कि पुरुषविध अंगों से स्तुति किये जाने के काररा 
; | देवता मनुष्यवत्‌ चेतन हैं। भ्रक्ष (पाँसे) से लेकर ओ्रोषधियों तक के लिये वेद में ऐसी 


हक के य्य्क्का कक 
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| स्तुति प्राप्त होती है (अथो एत॒त्पौरुषविधिकैः अंगैः संस्तृयन्‍्त इत्यचेतनेष्वप्येतद 
| भवति । अचेतनान्यपि एवं स्तूयन्ते यथाक्षप्रभुतीन्‍्यौषधि पर्यन्तानि) | साथ ही यह 
कहना भी उचित नहीं कि मनुष्यवत्‌ कर्मों के वर्णन से देवता मनुष्याकार हैं 
क्योंकि 'होतुश्चित्यूवं हविरद्यमाशत्‌' (होता से पूर्व ही ये शिलाएँ भक्ष्य हवि को 


खा गईं) आदि में खाना क्रिया शिला जैसी जड़ वस्तु के लिये भी उपचार मात्र _ । 

से कही गई है । ग्रतः देवता जड़ ही हैं । 4 
एक तीसरे मत को मानने वाले ब्यक्ति कहते हैं कि वस्तुत: देवता दोनों... 

प्रकार के हैं जड़ भी और चेतन भी । सूर्य, श्रग्नि आदि प्रकृति तत्व स्वतः भी 

| जड़ पदार्थों के रूप में स्तुत हैं भ्रौर कभी-कभी इन्हीं तत्त्वों का चेतन रूप भी स्तुत 


> अफीम कि क्र कि कि की 
बन यान कृमनकानन-कन कि कननाक कक जाय मा चऔआ 755 
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होता है । दोनों प्रकार के देवता स्वतंत्र हैं और परस्पर इनका कोई संबन्ध नहीं 
(अ्रपि वोभयविधाः स्युः) । 


यास्क का अश्रपना मत यह है कि प्रत्येक देवता की प्रकृति के दो रूप हैं, जड़ 
तथा चेतन । जड़ रूप तो सबको दिखाई पड़ता है पर चेतन नहीं । किन्तु 
उसका जड़-रूप चेतन-रूप के अ्रधीन रहता है । पृथ्वी, वायु, भ्रग्नि आदि के भौतिक 
रूपों को नियन्त्रित करने वाला एक चेतनामय अन्य पत्त होता है जिसका कर्म 
सम्बन्ध के कारण पुरुष या मनुष्य रूप में वर्णन किया जाता है । जड़-रूप चेतन 
रूप के अ्रधिकार में उसी प्रकार रहता है जैसे यजमान के श्रधिकार में यज्ञ । 
यजमान के अ्रधीनत्व के कारण ही यज्ञ को 'यजमान का यज्ञ' कहा जाता है । 


(पौरारिक) भ्राख्यानों के सिद्धान्त से भी इसकी पुष्टि होती है । उदा० 
महाभारत (आदि पर्व) में भ्रम्ति की अर्जुन से खाए्डव वन को घेर लेने की 
याचना है । कारण यह है कि घी पीते-पीते भ्रग्नि को श्रषचन हो गई है और 
बे जठराग्नि दीप्त करने के लिये मांस खाना चाहते हैं । श्र्जुत के खांडव को 
चारों ओर से घेर लेने का आश्वासन देने पर सम्पूर्ण वन में भ्रग्नि प्रदीप्त हो 
उठती है और वन भस्म हो जाता है । यहाँ भ्रग्नि का चेतन स्वरूप वह है जिससे 
उसने भ्र्जुन से याचना की है और स्थूल रूप वह जिससे उसने वन को भस्म किया 
है । दोनों रूपों को मिलाकर ही अ्रग्नि देवता का स्वरूप बनता है (अश्रपि वा पुरुष- 
विधानामेव सतां कर्मात्मान एते स्युः । यथा यज्ञों यजमानस्य) । इस प्रकार इन 
जड़ अथवा भौतिक रूपों का प्रयोजन पुरुष-विध भ्रथवा चेतन देवताओं के लिये 
ही है । 


तृतीय मत वाले दोनों प्रकार के देवताओ्रों को स्वतंत्र एवं पृथक मानते हैं 
किन्तु यास्क के अनुसार प्रत्येक जड़ तत्त्व पर नियन्त्रण रखने वाली एक चेतन 


; .._ शक्ति होती है । इन दोनों रूपों को मिलाकर ही पक्षों का एक साथ वर्णन प्राप्त 





होता है । 


है दुर्गाचार्य ने इन चारों मतों को क्रमशः पुरुषविध, श्रपुर्षविध, उभयविध 
तथा 'कर्मार्थात्मोभयविध' नामक संज्ञाओं से श्रभिहित किया है। तृतीय मत में 

. जड़ात्मवाद के स्पष्ट संकेत हैं । जिसके अनुसार देवता एक ऐसी शक्ति के रूप 
में माना जाता है जो उस विशिष्ट वस्तु में निवास करती है किन्तु उससे स्वतंत्र 
ः है। चतुर्थ मत जड़चेतनावाद से प्रभावित है। इससे स्पष्ट है कि यास्क के 
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समय में ही यह सिद्धास्त स्थिर हो चुका था कि ग्रग्नि, सूबं, आकाश आदि के ये 
दृश्यमान भौतिक रूप ही सर्वंशक्तिमान देवता नहीं हैं । इनके पीछे इनको नियंत्रण 
में रखने वाली एक अन्य शक्ति और है जो देवता का वास्तविक स्वरूप है। 





वैदिक देवताओं के भौतिक स्वरूप के विकास के सम्बन्ध में एक महत्त्वपूरां रु 
तथ्य ध्यान देने योग्य है । 'देव' शब्द दिव्‌ धातु से बना है जिसका भ्रथं होता है 
“चमकता या प्रकाशित होना'; भ्रतः देव का भ्रथे प्रकाशमान या भास्वर है । श्रथम 
भ्रध्याय में कहा जा छुका है कि इस शब्द के देउस्‌, देइवस्‌, थेअँस्‌ आदि भ्रनेक 
रूपास्तर विभिन्न भारोपीय भाषाश्रों में पाये जाते हैं । देव-सामान्य के लिये _ है 
सर्वाधिक प्रचलित शब्द की 'दिव्‌'धातु से निष्पत्ति यह सूचित करती है कि भायों 
के प्राचीनतम एवं प्रारंभिक देवगण सूर्य श्रथवा प्रकृति के प्रकाशमान तत्त्वों से 
ही संबद्ध थे । उनकी धामिक चेतना का यही सर्वप्रथम उन्‍्मेष था! । उपास्य तत्त्व 
के श्र में देव शब्द के प्रतिष्ठित होने के पश्चात्‌ धीरे-धीरे धामिक चेतना के 
ववस्तार और फैलाव के साथ-साथ वृष्टि-जल एवं पृथ्वी आदि तत्त्व भी उपास्यों 
की श्रेणी में आने लगे और तब इनके लिये भी उपास्य शक्ति के लिये रूढ़ देव 
शब्द का प्रयोंग होने लगा । तब स्वभावतः इन 'अदेव” उपास्यों में व विशेषताएँ 
सन्निविष्ट होने लगी जो पहले केवल देवों में ही थीं और क्रमशः सभी देवताओं 
में तेजस्विता, अमरत्व, पराक्रम, उदारता, कपालुता तथा जीवाधायकत्व के गुण 
आरा गये । विभिन्न प्रकार के देवताओं के एकीभाव में इस प्रक्रिया के महत्त्व को 
भी प्रंस्वीकृत नहीं किया जा सकता । 


इतना होने पर भी ऋग्वेद के देवमणडल में ऐसे देवता अ्रपेक्षाइत बहुत कम 
हैं जो प्रकृति के प्रकाशमान तत्त्व से सम्बन्धित नहीं हैं । श्रधिकांश देवता अ्रग्नि 
(पृथ्वी) विद्य॒/त्‌ (अ्न्तरिक्ष) तथा सूर्य (आकाश) के ही ऊपर झ्राधारित हैं और 
जो नहीं हैं उनको भी इसी त्रिक के अन्दर सम्मिलित करने की प्रवृत्ति प्रायः 
भारतीय वेदज्ञों में रही है--बृहद बता बड़े स्पष्ट शब्दों में 'सूर्य आत्मा जगत- 
स्तस्त्रुषश्च' के अनुसार सम्पूर्ण देवताओं की सूर्यात्मकता प्रतिपादित करता हुआ 
इन्द्र आदि सभी देवताओं को सूर्य से ही सम्बन्धित सिद्ध करता है । 'सूयय ही भूत, 
भविष्य एवं वर्तमान के सब प्रारियों तथा जंगम एवं स्थावर पदार्थों का एक- 
मांत्र उत्पत्ति एवं प्रलय स्थान है । जो कुछ इस संसार में था, है, और जो प्रभी 


विशिय अमिकनम जज 3>ममु रा आखआखआखआाताए॑ेौाणएशशआ $ 
१. ब्लूमफील्ड ; रिंलीजन आफ दि वेद, 7० १०८-६ । 
२. मैक्सम्यूलर : इंडिया ह्वाट केन इदू टीच अस, १० २१५८-१६ । 
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. होगा, उस सबका यह कारण हैं । यही शाश्वत ब्रह्म हैं । अपने को तीन रूपों में 
विभाजित करके यही भ्ाकाश अ्न्तरिक्ष एवं पृथ्वी पर वर्तमान रहता है । अपनी 
.. किरणों से पाथिव जल को सुखाकर और आ्ञाकाश में ले जाकर यह बरसा देता 
हैं, इसलिये इसी को इन्द्र कहते हैं 45:26 5» > 
भव्यस्य जंगमस्थावरस्य च । 
अस्थैके सूर्य मेवेक प्रभवं प्रलयं विदुः ।। 
असतश्च सतश्चेब योनिरेषा प्रजापतिः । 
यदक्षरं च वाच्यं च यथंतद्‌ ब्रह्म शाश्वतम्‌ ।। 
कृत्वेष हि त्विधात्मानमेषु लोकेषु तिष्ठति । ॥ 
देवान्‌ यथाययथं सर्वान्‌ निवेश्य स्वेषु रश्मिषु ॥॥ ४ 
एतद्‌ भूतेषु लोकेषु अग्निभूतं स्थितं त्रिधा । ] 
ऋषयो गीभिंरचंल्ति व्यञ्जितं नामभिस्त्रिभिः ॥॥ . १॥६९१-५ ३ हि | 
रसान्‌ रश्मिभिरादाय वायुनायं गतः सह। +, 
वषंत्येव च यल्लोके तेनेन्द्र इति स स्मृतः ॥॥ ११६४६ 


देवताओं की उत्पत्ति में ज्योतितत्त्व के इस महत्त्व के कारण तथा श्राध्यात्मिक 
दृष्टि से सभी देवों को एक ही मूल शक्ति के विविध रूप माने जाने के कांरण 
बैदिक देवताओं में वैयक्तिकता की मात्रा श्रधिक नहीं हैं ॥ प्रत्येक देवता के 
स्वरूप में कुछ विशिष्ट व्यक्तिगत गुणों को छोड़कर प्रकाश से संबन्धित 
तेजस्विता, ज्ञान, उदारता तथा आध्यात्मिक पक्ष से सम्बन्धित पृथ्वी आकाश 
आदि का धारकत्व, अन्य देवों का उत्पादकत्व, श्रमरता तथा चराचर प्राणियों 
का अधीश्वरत्व आदि गुण समान रूप से प्राप्य हैं। और कभी-कभी इन समान 
._ गुणों ने देवता की व्यक्तिगत विशेषताओं को धूमिल कर दिया है । 
; वैदिक देवताओं के स्वरूपों की तुलना से एक अन्य महत्त्वपूर्णा तथ्य भी प्रकाश 
जल झ्राता है । जब कोई वैदिक कवि किसी विशिष्ट देवता का वर्णान करता है तो 
बह उसे सर्वोत्कृष् मान लेता हैं और उसे सम्पूर्ण देवताओं में श्रेष्ठ तथा उच्च 
सिद्ध करता है । प्रायः प्रत्येक मुख्य देवता की स्तुति में ऐसे मंत्र ढुँडे जा सकते हैं 
. जज़समें उसी को सबसे महान्‌ बताया गया है । उदाहररणार्थ ऋग्वेद के द्वितीय 
. मण्डल के प्रथम सूक्त में अग्नि को जगत्‌ का शासक, प्राणियों का स्वामी, ज्ञानी 
राजा, मनुष्यों का मित्र तथा पिता कहा गया है और उसे जगत्‌ की भ्रन्य विविध 


१. मैक्डानल ; संस्कृत लिटरेचर, १० ६६ । 
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प्रकार की शक्तियों का अ्रधिष्ठाता बताया गया है । श्रन्य यूक्त में इन्द्र की महती 
| प्रशंसा की गई है श्रोर दशम मण्डल के एक सूक्त में पुनः पुनः कहा गया है * 
। | “विश्वस्मादिन्द्र उत्तरः' श्रर्थात्‌ इन्द्र सभी से श्रेष्ठ है । सोम के विषय में कहा 
| | गया है कि वह जन्म से ही महान है, वह संपूर्णा जगत का बिजेता है तथा 

| पर शासन करता है । वह !थ्वी, अग्नि, सूर्य, इन्द्र तथा विष. का निर्माता है एवं 
। मनुष्यों को दीर्घायु प्रदान करता है इस प्रकार वरुण की स्तुति में जितने भी सूक्त _ 
| कहे गये हैं उनसे वरुण को सम्पूर्ण ब्रह्मा एड का शासक तथा बड़े-बड़े देवताओं को 

| भी श्रपने वश में रखने वाला बरशित गया है । प्र 
| । इस प्रकार बारी-बारी से प्रत्येक देवता को उस समय के लिये कवि द्वारा 
| | श्रपने सर्वाधिक उत्कर्ष पर पहुँचा दिया गया है । उसकी स्तुति करते समय भ्न्य 
|; देवताओं का ध्यान नहीं रखा गया । उसकी इस प्रकार से स्तुति की गई है मानों 
| वही एकमात्र, पूर्णा एवं सवंशक्तिमान्‌ कर्ता हो । मैक्सम्यूलर ने इस वैदिक धारणा 
| के लिये 'हेनोथीज्म' (अथवा कैथोनोथीज्म; मैक्डानल) नामक शब्द प्रयुक्त किया 
| था? भर उसका मत था कि वैदिक देवमण्डल में किसी भी देवता का अ्रपना 
|] द निश्चित स्थान एवं महत्त्व नहीं था | केवल कवियों के वर्णान के भ्रनुसार ही कोई- 
॥ कोई देवता अत्यधिक उत्कषं पर पहुँचा दि गये हैं। इस प्रकार वरुण, इन्द्र 
द | श्रादि की श्रे ष्ठता केवल औपचारिक है, वास्तविक नहीं । 

| 

द 

| 


इस धामिक प्रवृत्ति-विशेष के जो हिन्दू धमं में बहुत बाद तक प्राप्त होती है, 
। कुछ का रण हैं । इसे भ्रवसरवादिता की संज्ञा देता उचित नहीं है* । संप्रथम तो 
| यह केवल कवि की स्वच्छन्दता है । अपने इष्टदेव की स्तुति में कवि का उसे सबं- 
॥ गुणा सम्पन्न वर्त करना स्वाभाविक ही है । द्वितीय कारण यह है कि ऋग्वेद के 
द बहुत देवता प्र॒त॒ के एक ही तत्त्व पर आधारित हैं; उदाहरणाथ सूर्य, सविता 
द विष्णु, मित्र, पूषन्‌, विवस्वान्‌ तथ उषस्‌ आदि सभी देवता निश्चित रूप से सूर्य से 
| 

द 





१. इसके विशेष विवरण के लि देखिये-- क्सम्यूलरः हिस्द्ी आफ 
एन्श्यन्ट संस्कृत लिटरेचर, 7० ५३३-३४; फिजिकल रिलोजन 
पृ० १८०; ओरिज न एन्‍्ड ग्रोथ आफ रिलीजन, पृ० २७१ । 

॥ | | २. ओ्रोल्डेनबेगं ; डी रि० डेस बेद १० १०१; मैक्डानल ; बे० मा० 
| ॥॥॥॥ पृ० १६; क्लेटन: ऋ० बै० रिं० ५८-६०; ग्रिसवोल्ड: रि० ऋ० 
॥ १०६ । 
॥ ॥ 





[ वैदिक तथा परवर्ती देवशास्त्र का सिहावलोकन :: १७५४ द 


संबन्धित हैं । अतः गुणों में समानता होना उचित ही है । सूर्य वर्ग से देवताओं 27० 
की इस स्वाभाविक समानता के अ्रतिरिक्त अन्य देवताओं की पारस्परिक समानता हर 
का कारण देव शब्द से व्यक्त गुशों की सवंनिष्ठता है जिसका उल्लेख पीछे किया 4, 


जा चुका है। किन्तु संभवतः सर्वश्रमुख कारण यह है कि सभी देवताओं की हर 
. आध्यात्मिक पृष्ठभूमि बिलकुल एक है । एक ही दिव्य शक्ति की अभिव्यक्ति होने | 
के कारण प्रत्येक देवता की सर्वेशक्तिमत्ता का वर्णन पूर्णतः स्वाभाविक है । वैदिक 5३ 
देवताओं की प्रकृति की समानता ने एक ऐसी विशेषता को जन्म दिया हैं जो शा 
वेदिक देववाद अपनी स्वतंत्र संपत्ति है: कुछ वैदिक देवताओरों की समानता इतनी 
प्रधिक बढ़ गई है और उनके स्वरूपों में इतना अ्रधिक तादात्म्य हो गया है कि 4१) 
युग्म के रूप में स्तुति की गई है। दो देवताओं का व्यक्तित्व मिलकर एक ह ॥ द 
हो गया है और दोनों की विशेषताएँ पूर्णतः एकरूप हो गई हैं। मित्रावरुणा | द 
. (णौ) इसके सुन्दर उदाहरण हैं । इस युग्म की पूर्णतः वे ही विशेषताएँ हैं जो 3 
अकेले वरुण की । ऐसे भ्नन्य उदाहरुण इन्द्रवरुण, इन्द्रसोम, इन्द्रविष्णु, सोमरुद्र, | 
.. अ्रग्निसोम तथा अग्निमर्त्‌ भ्रादि हैं* इस प्रवृत्ति की चरम सीमा वहां लक्षित ! 
होती है जहाँ सभी देवता अपने व्यक्तित्त्व को खोकर “विश्वेंदेवाः नामक एक 3 
स्वतंत्र देवगण में परिवर्तित हो गये हैं । कि 


५ किल्तु प्रत्येक देवता को उच्च मानने की इस भावना ने ऋुग्वेदिक देवमणडल 
.. के उस प्रकार के विकास को रोक दिया जैसा कि ग्रीक देवमरडल अथवा परवर्ती 
._ आरतीय पौरारिक देवमणंडल में मिलता है । इन स्थानों पर कुछ देवता बड़े 
हैं, कुछ छोटे । राजा, मंत्री, सेनापति तथा अन्य विविध प्रकार के पदों के लिये 
यहाँ स्थान निश्चित हैं । पूरा देवमएडल एक सुसंघटित राज्य के समान प्रतीत 
होता है. किन्तु ऋग्वेद में प्रत्येक देवता का श्रन्य देवता के प्रभाव से मुक्त, एक 
स्वतंत्र एवं आदरपुर्णा अस्तित्व है-- 
न हि वो अस्त्यमंकों देवासो न कुमारकः | 
विश्व सतो महान्‍्त इत्‌ । ऋ ० ८।३०।१ 
'हे देवो, न तुममें कोई बड़ा है न छोटा | सब समान हप से महान्‌ हैं! । यही 
कारण है कि प्रथक-पृथक्‌ देवताश्रों की स्तुति में, ऋग्वेद में भ्राप्त मंत्रों से उनके 
१. युग्म देवताओं के वि ष विवरण के लिए यान खोरडा ( [था 
(50702, की “दि डुआल डीटोज इन दि रिलीजन आफ दि छेद, 
( अम्स्टडंम १६७४ ) पुस्तक द्र॒ष्टव्य हैं । 
२. ब्लूमफील्ड; रि० बे०, प० ८८ तथा आगे । 












१७६ :: वैदिक देवता : उद्भव और विकास ] 


उत्कर्ष के संबन्ध में कोई परिणाम नहीं निकाला जा सकता । सूकतों की संख्या 
की दृष्टि से क्रमशः भ्रश्विनो, सोम, इन्द्र यथा अग्नि का कऋृम्वेंद में उत्तरोत्तर 
अ्रधिक महत्त्व होना चाहिये और वरुरा, मित्र, विष्णु आदि का उत्तरोत्तर कम; 
किन्तु ऐसा नहीं है । | हे 

प्रायः ऋग्वेद में देवों की संख्या ३२३ अथवा 'ब्विभिः एकादश' कही गई है 
(ये ल्विशति त्रयस्परों देवासो बहिंरासदन्‌ ,८।२५।१, तथा ८।३०।२, १।३४।११) | हे 
यद्यपि एक स्थान पर ३।६।६)सहसा बहुत भ्रधिक (३३३६) देवताओं का भी उल्लेख 
भ्राया है किन्तु ३३ की संख्या ही भ्रनेक स्थानों पर ऋग्वेद तथा वैदिक संहिताओं , 
ब्राह्मणों तथा अन्य वेदिक एवं लौकिक साहित्य और निरुक्‍्त आदि से पुष्ट होती 
है । यजुर्वेद में 'त्रयस्त्रिंशतास्तुवत भूतान्यशाम्यन्‌ प्रजापति: परमेष्ठयधिपति- 
रासीत्‌'' ( १४॥३१.) कहकर स्पष्ट ही ३३ देवता माने गये हैं । श्रथवंवेद में 
कई स्थानों पर देवों की संख्या त्रयस्त्रिशतु'” कही गई है--- 

यस्य त्रयस्त्रिशद्‌ देवा निधि रक्षन्ति सवंदा । 
निधि तसथ को वेद ये देवा अभिरक्षय ॥। १०।७॥२३ 

श० ब्रा० में कहा गया है कि १२ आदित्य, ११ रुद्र तथा ८ वसु हैं। द्यौ; तथा 
पृथ्वी को मिलाकर कुल ३३ देवता हैं । 

इन देवों के उद्भव का भी प्राय: वर्शान किया गया है । द्यौः एवं प्रथ्वी को 
अनेक स्थानों पर देवताओं के पिता एवं माता कहा गया है । कुछ अ्रन्य देवताओं 
द्वारा उत्पन्न बताए गये हैं ओर कुछ हिरण्यगर्भ श्रथवा प्रजापति से । देवताओं 
की इस क्रमिक उत्पत्ति के कारण क्रू० ७।२१॥७ में श्राचीन (पूर्व) देवताओं 
का भी उल्लेख है । 

स्वाहा देवा अमृता सादयन्तास्‌ (क्रू० ३।४११) 'देवां अमृतान्‌ 
पिप्रियं च' (क्रु० ७।१७।४) 'यत्र देवा अमृत मानशान/?(य > वे० ३२।१०)श्रादि 
मंत्रों में देवताओं को' भ्रमर कहा गया है । किन्तु कहीं कहीं भ्रग्ति, सोम अ्रथवा 
सविता अ्रादि के द्वारा भी सम्पूर्ण देवताओं को अमरत्व की प्राप्ति होती हुई 


बताई गई है। 
१. त्वां विश्व अमृतं जायमानं शिशु न देवा अभिसंनवस्ते (अग्नि), _ 
६।८।४ 
२. देवेभ्यो हि प्रथम यज्ञियोभ्ये3मृतत्वं सुबसि भाभमुत्तमम्‌ (सविता) 
४।५४।२ 
वैदिक देवताश्रों का आकार मनुष्य के रूप समान माना गया है । यह बात दुसरी 


है कि कुछ देवताओं पर मानवीकरण का बहुत फीना सा आवरण है और उस 


[ वैदिक तथा परवर्ती देवशास्त्र का सिहावलोकन :: १७७ 


पारदर्शी आवरण से उनका मूल स्वरूप स्पष्ट झलकता है | उषस्‌, सूर्य, वायु, 
पृथ्वी, थरौ: आदि ऐसे ही देवता हैं जिनका मानवीकरण अधिक दूर तक नहीं जा 
सका है। किन्तु रुद्र, इन्द्र आदि अन्य देवताओं की शारीरिक विशेषताओं का 
प्रायः उल्लेख है। इख्ध की सबल भुजाओं, उदर तथा सुन्दर मूंछों एवं रुद्र के 
गौर वर्ण तथा कान्तिमय शरीर का प्रायः उल्लेख किया गया है। सूर्य के हाथ 
एवं अग्नि की जिह्ाएँ भी, जो क्रमशः किरणों एवं ज्वालाओं को सूचित करती 
हैं, अनेक स्थानों पर उल्लिखित हैं । कुछ देवताओं के वस्त्रों का भी उल्लेख है, 
उदाहरणार्थ देवी उषस्‌ को चमकीले रेशमी-वस्त्रों से सुसज्जित प्रदर्शित किया 
गया है। इन्द्र आदि देवताओं के स्वर्ण-कवच का उल्लेख है एवं उनके आयुधों 
की भी चर्चा की हैं। इन्द्र का प्रिय आयुध वज्र है जिसे कहीं स्वर्ण से निर्मित 
बताया गया है और कहीं अस्थियों से । रुद्र, धनुष एवं बाण तथा हिरण्मय आभू- 
षण धारण करते हैं । प्राय: प्रत्येक देवता के पास एक रथ है जिसमें वे यज्ञ-भाग 
ग्रहण करने के लिये पृथ्वी पर आते हैं । इन्हें प्रायः अश्व खींचते हैं ॥ पर कहीं 
कहीं पूषन्‌ के रथ को बकरों, अश्विन्‌ के रथ को हरिणियों तथा उषस्‌ के 
.._ रथ को धेनुओं से युक्त बताया गया है । 
| देवताओं का स्थान सर्वोच्च आकाश, तृतीय धाम या विष्णु का तृतीय पाद 
. है जहाँ वे सोम रस से मत्त होकर प्रसन्नता से रहते हैं और यज्ञ में अपना भाग 
._ अ्रहण करने के लिये अथवा उपासकों की सहायता के लिये वहाँ से आते हैं । 
प्रायः हव्य-वाहन अग्नि भी उनके पास तक उनका भाग पहुँचा देता है। 
ः दधि, घृत, सोम, मधु, तथा यव आदि धान्य एवं अपूप आदि मिष्ठान्न 
उनको प्रदान किये जाते हैं जिन्हें वे प्रेम से स्वीकार करते हैं। इन्द्र सोम का 
विशेष प्रेमी है और वह सोम के कई तड़ाग एक साथ पी जाता है । 
सभी देवता शक्तिशाली, समर्थ दाता एवं उदार हैं। वे छल से रहित एवं 
अनैतिक तत्त्वों से पूर्णतः मुक्त हैं। स्तोता की प्राथंना पर वे असत्‌ को नष्ट 
करते हैं। वे स्वाभाविक दयालुता, करुणा एवं मैत्री भावना से ओत-प्रोत हैं । 
हाँ, रुद्र एवं वरुण में राजोचित प्रताप एवं असत्‌-तत्त्वों के दमन के लिये 
आवश्यक क्रोध अवश्य पाया जाता है । वे मनुष्य की त्रुटियों अथवा पापों पर 
उन्हें दण्डित करते हैं। रुद्रदेव की शक्ति (हेति) से बचने की ऋग्वेद में प्रायः 
. प्रार्थना की गई है” । जो वरुण के नियमों के विरुद्ध कार्य करता है उसे वरुण 
१. परि णो हेती रुद्॒स्य बुज्याः परि त्वेषस्य बुमंतिमही गात्‌ । 
अब स्थिरा मधवदम्यस्ततुष्व मीद्वस्तोकाय तनयाय मुल । २।३३।१४ 
फार्म--१२ न (३23 हे 
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जलोदर रोग से पीड़ित कर देते हैं। उनके पाश भी भयानक हैं जिनमें बँधा 

जीव शान्ति नहीं पाता) । ई, 
द अथर्बबेंद का अध्ययन करने से पता चलता है कि बैंदिंक ऋषियों की नये- 
| नये देवताओं की उद्भावना करने की शक्ति अ्रभी क्षीण नहीं हुई है। यचपि - 
| १६॥२७।११-१३ में 'ये देवा दिव्येकादश स्थ' आदि वाक्यों में पृथ्वी, अन्तरिक्ष _ 

| | तथा आकाश में ११-११ देवों का उल्लेख हैं किन्तु यह ऋग्वेंदे की स्मृति-मांत्र _ 

| है। वास्तविकता यह है कि अथववेंद में लगभग १५० छीटे-मोंटे देवों 

। का उल्लेख है* जिनमें रोहित, मृत्यु, विद्यत्‌, ब्रांत्यं, बेन, काम, कॉल, 

विराज, मन्यु, धनपति, आंशापाल आंदि देवताओं तर्थां विष्केला, सूंषणा, 

| अराति एवं निऋति आदि देवियों की धारणां नवीन है। ये देवंता पृथ्वी, 

| आकाश, जल, पशु तथा वनस्पति आंदि सभी स्थानों में रहते हैं (१।३०।२ ) 

द पृथ्वी पर रहने वाले कुछ विशिष्ट देवगण पूर्व, दक्षिण, पश्चिम तथा उत्तर 

। दिशाओं के अधिपति हैं | इनके नाम क्रमशः हेँति, अविष्यु, बेराज तथा 

प्रविध्यन्‌ हैं (३२६।१-६) । द 

अथर्ववेद में कई स्थानों पर कहा गया हैं कि देवता पहले मंत्ये थे। वे 

| अपने तेज या धर्चस के द्वारा (३२२३), तपस्‌ के माध्यम से, किसी यज्ञ 

द | विशेष की सहायता से (४१४१) अथंवी रोहित की कृपा से अमर हो गये । 

वे पितरों के साथ स्वर्ग-लोक में निवास करते हैं (६।१२३॥३) | मनुष्यों की भाँति 

है द उनमें भी परस्पर संबन्ध हैं। बहस्पति और अथ्थर्वा क्रमशः देवों के भाई तथा 

। तथा पिता हैं (४।१।७ आदि), सिनीवाली उनकी बहन, है (सिनीवालि पृथुष्टके 

द या देवानामसि स्वेसो, ७॥४८५।१ )। तृतीय आकांशे में एक विशाल वृक्ष पर 

वे निवास करते हैं (६।६५॥१) एक स्थान पर उन्हें जल का भक्षण करते हुए 

द द वर्णित किया गया है ( यासां देवा दिवि क्ृण्वन्ति भक्षम्‌, १।३३॥३ )।॥ उनके 

॥| । अपने विशांल नगर तथा दुर्ग भी हैं (५।८।६)। क्षत्रिय तथा वैश्यों को भाँति वे 

द भी आयुंध धारण करते हैं (६१३।१) । उनके गुप्तचर ( स्पंश ) भी बड़े सत्क 

और चतुर हैं (१८१६ ) । 
यज्ञ का अब भी उनके जीवन में अत्यधिक महत्त्व हैं। यज्ञ उनका स्वामी 


द 5 ० अजय 2 

क्‍ १. अब द्व ग्धानि पिश्या सजा नो अब या बय॑ चकुमा तनूमिः | 

द अब राजन्‌ पशुत॒पं न तायुं सजा वत्सं न दाम्नो वसिष्ठम्‌ ॥ ७।८६।५ 
|| २. देखिये एत० जे० शंण्डे : दि फाउन्डेशल्स ऑफ अथवंणिक रिलीजन 
! (डेक्कन कालेज ग्रन्थमाला, भाग €, संख्या ३, ४), पूत्ता १६४६ | 
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है (७५१३) | वें प्रजापति के आदेश का पालन करते है (४॥२।१) । वे यजमान 
की रक्षा करते हैं और उसे दीघ॑जीवन प्रदान करते हैं (५)३।६ तथा ७।१७।३ )। 
बे सोम पान में आनन्द लेंते हैं (६॥८६।६) । 

: किन्तु इतना होने पर भी वंदिक देवों में अब वह शक्ति नहीं है जो उनमें 
ऋग्वेद में परिलक्षित होती है। यहाँ आकर वे आथर्बंणिक पुरोहितों की मंत्र- 
शक्ति के सामने अशक्त होकर आत्मसमर्पण कर देते हैं । आथेवेणिक पुरोहित 
अपने मंत्रों के बल से उनसे जो चाहते हैं वह करवा लेते हैं। उनकी इच्छा-शक्ति 
समाप्त हो चुकी है और मंत्रों तथा अन्य यातविक क्ृत्यों के वशीभूत होकर 
उन्हें मंत्रज्ञाता की अभीष्ट-सिद्धि करनी ही पड़ती है। अबवें मंत्रज्ञ के हाथों 
की कठपुतली हैं। उनका कार्य-क्षेत्र बहुत विस्तृत हो गया है, पर जिन कांयों को 
करने के लिये उनका भाह्वान किया जाता है वे अत्यन्त सामान्य तंथा तुच्छ हैं । 


वे रोगों को दूर करते हैं, शत्रु के लिये इृत्या उत्पन्न करतें हैं, किसी स्त्री या 
पुरुष को अन्य पुरुष या स्त्री के प्रति आसक्त कराते हैं, कृषि की रक्षा करते हैं 
. और मणि तथा वर्मों के द्वारा गर्भस्थ बालक का रक्षण करते हैं | इन्द्र, वरुण, 
सूर्य तथा अग्नि आदि सभी महान ऋणग्वै दिक देवों का दैनिक जीवन से संबद्ध 
ऐसे अनेक अवसरों पर विविध मंत्रों में बार-बार आह्वार्न किया गया है। 
हू. ऋग्वेद में जहाँ वे यज्ञादि से प्रसन्न होकर अंपनी इच्छा से उपासक को समृद्धि 
. आदि प्रदान करते हैं वहाँ अरथर्ववेद में आथवंणिक पुरोहित अपनें मंत्रीं की 
भक्ति से उनसे ऐसे कार्य करवाने की सामथ्यें रखता दवै। वैदिक देवों की यह 


तुलनात्मक निर्बलता परवर्ती साहित्य में अधिकाधिक व्यक्त होती चली गई है । 


ब्राह्मण ग्रन्थों में उल्लिखित देवमण्डल में वेदिक देवमण्डल की अपेक्षा कोई 


विशेष अन्तर नहीं है । किन्तु ब्राह्मण ग्रन्थों के अनुशीलन से सर्वप्रथम जो तथ्य 


सामने आता है, वह है यज्ञ का अत्यधिक महत्त्व । वेदिक संहिताओं के पर्यालोचन 
. से ज्ञात होता है कि उस समय यज्ञ देवताओं की प्रसन्नता के लिये प्रदान किया 


_ जाता था। या तो यजमान देवताओं द्वारा किये गये उपकारों की कृतज्ञता के 
. फलस्वरूप यज्ञ करता था और या फिर उसका उद्देश्य यह होता था कि किसी 


विशिष्ट देवता को सन्तुष्ट करके उसकी कपा से वह किसी अभीष्सित वस्तु 
: क्रो प्राप्त करे । किन्तु ब्राह्मणों का यजमान देवता की कृपा का न तो प्रार्थी है, न 
. अभिलाषी । प्रत्येक यज्ञ स्वयं में एक स्वतंत्र शक्ति है; प्रत्येक यज्ञ का एक विशेष 


. फल है. जिसे वह किसी अन्य शक्ति के बिना स्वयं ही उत्पन्न कर सकता है; 
. उदाहरणार्थ 'ज्योतिष्टोम' यज्ञ करने पर स्वर्ग प्राप्ति एवं 'पुत्रेष्टि' यज्ञ करने 


बह, >> 
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पा पर पुत्र-प्राप्ति पूर्णतः निश्चित है; उप्तमें किसी देवता की सस्तुष्टि की अपेक्षा _ 
(| नहीं है । देवताओं के महत्त्व के ह्रास का यह स्पष्ट निदर्शन है। है 
क्‍ | ब्राह्मणों में भी प्रायः देवताओं की संख्या लगभग वही है जो संहिताओं में । 
हा केवल प्रजापति नामक एक नवीन कमंकाण्डीय देवता का नया आविर्भाव हुआ . 

। द है और इससे उनकी संख्या ३३ के स्थान पर ३४ हो गई है (श० ब्रा० ४॥५।७॥२, 
॥! ५।११२/१३ आदि) | इन देवताओं को ब्राह्मणों में आदित्य, बसु एवं रुद्र इन 
! तीन वर्गों में विभक्त कर दिया गया है। श० ब्रा० के १४ वें कांड के पंचम _ 
। अध्याय में इन देवताओं की इस प्रकार व्याख्यां की गई है-- पु 


| 
। 
क्‍ 
द त्रयस्त्रिंगत्‌ त्वेव देवा इति कतमे ते त्रर्यास्त्रशत्‌ । अष्टो 
वसवः एकादश रुद्रा: द्वादादित्या,, त एकत्रिशत्‌ इन्द्रश्चंव 
| । प्रजापतिश्च॒त्रयस्त्रिशदिति । कतमे वसब इति । अग्निदच पृथिवो 
ह च वायुश्चान्तरिक्षं च आदित्यश्च चन्द्रमाश्च नक्षत्राणि चेते बसवः । 
॥ एतेषु होब॑ सब॑वसु हितम्‌ एते होद॑ सर्व वासयन्ते। तद्‌ यदिदं 
| सर्व वासयन्ते तस्मादू बसव इति | कतमे रुद्रा इति दशेमे पुरुष प्राणाः 
. आत्मैकादश | ते यदास्मात्‌ द्रीरदुत्कामन्ति अथ रोदयन्ति ॥ तद्‌ यद्‌ 
रोदयन्ति तस्माद्‌ रुद्रा इति ॥ 

| कतम आदित्या इति । द्वादश मासा संवत्सरस्य एत आदित्या: । 

| एते हीदं सर्व आवदाना यन्ति । तद्‌ .्रदिदं आददाना यस्ति तस्मादा- 

| । दिव्या इति । कतम इन्द्र: कतमः प्रजापतिः इति । स्तनबित्नुरेबेन्द्र: 

॥॥ यज्ञः प्रजापतिरिति । 

॥| | यहाँ अग्नि, पृथ्वी, वायु, दयौः, सूर्य, चन्द्रमा, नक्षत्र आदि को वसु-वर्ग में तथा 
मित्र, अयंमा, भग, वरुण, दक्ष , अंश, मातंण्ड, धाता आदि की बारह आदित्यों में 
तथा अजएकपाद, अहिबु ध्त्य, व्यम्बक, महेश्वर आदि की रुद्रों में गणना की गई 
हैं। जो संपूर्ण ब्रह्माण्ड को व्याप्त किये हुए हैं अथवा जिनमें ही सब धन स्थित 
है, वे वसु हैं । जो समय का ग्रहण (आददाना:) करते हुए चलते हैं, वे द्वादश मासों 
के अधिपति आदित्य हैं। प्राण ही रुंद्र हैं क्योंकि वे शरीर से निकलते समय 
सम्बन्धियों को रुलाते हैं। आदित्योँ और वसुओं आदि की यह सूची सभी 
|| ब्राह्मण प्रन्‍्थों में एक जैसी नहीं है । विष्णु, इन्द्र आदि देवों की गणना में विशेष 
| रूप से मतभेद है । विष्णु को कुछ ब्राह्मणों में आदित्य-वर्ग के अन्दर परिगणित 
| द किया गया हैं और कहीं उसका उल्लेख ही नहीं है। इन्द्र को यहाँ पर तीनों 
| वर्गों से स्व॒तन्त्र, एक पृथक्‌ देवता माना गया है किन्तु परवर्ती ब्राह्मणों में वह 
। आदित्य वर्ग में ही है। इतना होने पर भी सभी वैदिक देवता इन वर्गों के अन्दर 
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. नहीं आ पाये हैं उदाहरणार्थ विवस्वान्‌, अदिवनौ, उषस्‌, त्रित, मातरिश्वन्‌ 
. पर्जन्य, बृहस्पति आदि; और कुछ ऐसे आ गये हैं जिनका संहिताओं में नाम तक 
. तक उल्लिखित नहीं है। रुद्रगण के विषय में कोई निश्चित सूची महाभारत से 

पू्व॑ प्राप्त नहीं होती । 

श० ब्रा० में ही अन्य स्थानों पर याज्ञवल्क्य ने देवों की संख्या ३०३ या 
३००३ भी बताई है। किन्तु उसने कहा है कि वस्तुतः ३०३ या ३००३ उन्हीं 
देवताओं की महिमाएँ हैं, देवता तो वस्तुतः ३३ ही हैं । 
ब्राह्मण ग्रन्थों में देवों की प्राय: उतनी ही विशेषताओं का उल्लेख हुआ है 

._ जितनी कमंकाण्ड के लिये आवश्यक हैं । बहुधा ऋग्वैदिक देवों के स्वरूप की एक 
सामान्य धारणा उनके मस्तिष्क में रहती है और उसी के अनुरूप वे अपनी 
._जाथाओं एवं ऊहाओं का जाल बुनते हैं । श० ब्रा० ३।६।१ में ऋग्वेद के विभिन्न 
. देवों का यह संक्षिप्त स्वरूप देखिये $ 'वाग्‌ वे सरस्वतो' (७) 'पशवो बे पूषा' 
(२०) 'ब्रह्म वे बृहस्पति ? (११) 'क्षत्रं वा इन्द्र (१६) 'विशो वे मरुतः (१७) 
तथा 'तेजो वा अग्ति:' (१५) आदि । 
ू श० ब्रा० ४॥३।५।१ तथा १३।१।७॥२ में कहा गया है कि देवता तीन प्रकार 

के हैं (त्रयो वे देवा:', “त्रयावृतों बे देवा: ) | यह कथन संभवत: वसु, आदित्य 
._ एवं रुद्र के इन्हीं तीन वर्गों से सम्बन्ध रखता है। यह भी हो सकता है कि यह 
. थृथ्वी, अन्तरिक्ष एवं आकाश के अनुसार किये गये वैदिक देवताओं के विभाजन 
. की ओर संकेत करता हो जिसका उल्लेख स्वतः ऋग्वेद (१।१३६।११) में है । 
| यज्ञ के महत्त्व की वृद्धि के साथ-साथ पुरोहितों एवं ब्राह्मणों का भी महत्व 
बढ़ता रहा है। श० ब्रा० ( २।२।२।६ ) में कहा गया है कि देवता दो प्रकार 
के हैं, एक पृथ्वी के देवता और दूसरे दिव्य देवता । पृथ्वी के देवता ब्राह्मण 
._ हैं। यजमान यज्ञ करके दिव्य देवों को प्रसन्न करता है और दक्षिणा देकर पृथ्वी 
. देवों को । राजा सबका शासक है किन्तु ब्राह्मणों का नहीं । दोनों की प्रसन्नता 
में ही अभीष्ट की प्राप्ति होती है-- 

दया वे वेबा: । ये ब्राह्मण: शुश्र्‌वांसो अनूचानाः ते मनुष्यदेवाः 

तेषां हंधा विभक्त एव यज्ञ: । आहुतिभिरेव देवान्‌ प्रोणाति । 
. दक्षिणानिः मनुष्यदेवान्‌ ।। 
जिस प्रकार ऋ:्वेद में देवों के तीन निवास स्थानों (पृथ्वी, अन्तरिक्ष तथा 
. आकाश) का वर्णन है उसी प्रकार श० ब्रा० (६।४१३॥३ तथा ६।१९१९ )में 
 ी देवों का इसी प्रकार निवास स्थान के अनुसार विभाजन है। किन्तु एक 
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स्थान पर (६।५॥२।८) उनके रहने के सप्त लोकों (भूः, भुवः, स्व, महः, जन, । 
तपः, सत्यम्‌ ) का वर्णन किया गयां है और १०॥२॥४।४ में कहा गया है 
त्रिलोकी और चांर दिशाएँ ही देवों के रहने के सप्तंलोक हैं। इससे मिलंती- 
जुलती धारणा अथर्ववेद में भी है जहाँ कहा गया है कि देवता पृथ्वी, अन्तरिक्ष _ 
तथा आकाश के अतिरिक्त दिगन्तों, नक्षत्रों, जल तथा वृक्ष आदि में भी 
रहते हैं-- न 
ये देवा दिवि तिष्ठन्ति ये पृथिव्यां ये अन्तरिक्ष ओषधीषु पशुषु अप्सु अन्त] ._ 
अथर्व 5 १।३०।३ 
श७ ब्रा० में भी इसे स्वीकार किया गया हैं ( १४३॥२।४ ) । श»० ब्रा० 
१२।७।३।७ में देवताओं तथा पितरों के पृथक्‌-पृथक्‌ निवांस-स्थानों का उल्लेख 
किया गया हैं। 

.. ऋग्वेद में देवताओं की उत्पत्ति के विषय में कोई निश्चित उल्लेख नहीं. है 
किन्तु ब्राह्मण ग्रन्थों में प्रायः सभी स्थानों पर देवताओं की उत्पत्ति प्रजापति से 
बताई गई है ( प्रजापति्देवान्‌ असुजत्‌, ते ० ब्रा० ३।१०।६) | प्रंजापंति ब्राह्मण- 
ग्रन्थों में विकसित एक नवीन देवता है जिसे संसार की प्रत्येक वस्तु का कर्ता 
माना गया हैं और जिसकी उत्पत्ति सम्भवतः यज्ञ एँवं कमंकाण्ड के सम्बन्ध से... 
हुई हैं। प्रजापति का जन्म एक हिरंण्मय-अण्ड “हिरण्यंगर्भ” से हुआ हैं (श० ब्रा० 
११।१/६।१) और उसे 'ब्रह्मः (महान्‌) “विश्वंकर्मा' ( सबंका निर्माता ) पुरुष 
(चेतन शक्ति) तथा 'धांता? (धारण करने वाला) कहा गया है । 

श० ब्रा० (१०।१।३।१) का कथन हैं कि देवता प्रजापति की श्वास से 
उत्पन्न हैं। ऐ० ब्रा० (५।३।२) का कथन हैं कि प्रंजापति की इच्छा हुईं कि मैं 
अनेक हो जाऊँ। उसने तप किया और उसके प्रभाव से पृथ्वी, अन्तरिक्ष तथा 
आकाश को उत्पन्न किया । तब उसने इन तीनों लोकों पर मनन किया । इस 
चिन्तन से प्रत्येक का अभिमानी एक-एक देवता--पृथ्वी से अग्नि, अन्तरिक्ष से 
बायु तथा आकाश से सूय--उत्पन्न हुआ-' । लगभग यही बात झ्० ब्रा० 

(६।४।३।३) में कुछ शब्द-भेद से कहीं गई है। श० ब्रा० में अनेकश:ः (१।२।४॥१, 
१।५॥३॥२ तथा ४।२।४।११) असुरों को भी प्रजापति से उत्पन्न बताया गया है।. 

ब्राह्मण ग्रन्थों में प्राय: कहा गया है कि देवगण पहले अमर- नहीं थे किन्तु. 
किसी विशेष यज्ञीय कृत्य को करने के पढु्चात्‌ उन्होंने अमरता श्राप्त की. 





१. अग्निरस्मिन्नथेन्द्रस्तु मध्यतो वायुरेव वा । 
सुर्यों दिवोति विज्ञेया तित्न एवेह देवताः ॥। बृहद्वेवता १।६६ : 
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[ वैदिक तथा परवर्ती देवशास्त्र का सिंहावलोकन :: १४८३ 


(उदाहरणार्थ श० ब्रा० १११।२१२ तथा १११२।३।६) । ऐसे उद्धरणों का 
मूल उद्देश्य कर्मकाण्ड के किसी विशेष अंग की महत्ता द्योतित करना हैं। उनसे 


देवों के विषय में तत्कालीन धोरंणा का परिचय मिलना कठिन है। श० ब्रा० 


में एक स्थान परे (शेरे।र८-१०) कहीं गया है कि 'देव और असुर दोनों ही 
प्रजापति से उत्पन्न हुए | दोनों एक दूसरे से लड़ते थे किन्तु दोनों ही मरणंशीले 
थे; देवों में केवल अग्नि ही अमंत्यं थां। अतः जिस देवता की अंसुर मारितें थे 
बह बिल्कुल मर जाता थां। देंवों ने स्तुति एवं तपस्या की जिससे वे अमर 
होकर मंत्य असुरों को जीत॑ सकें | तब उन्होंने अमर अग्न्याधाय” को देखा । 
उन्होंने कहा कि, आओ हम इस अमर वंस्तु की अपनी आत्मा में धांरण करे। 
तब उन्होंने ऐसा हीं किया और अमर तथा अपराजेय हो गये! । इसी ब्राह्मण 
में एक अंन्य स्थान पर (११।१।६।१४) कहा गया है कि जिस समय देवंता 
उत्पन्न हुए उस समय उनकी मूल आयु केवल एक सहस्र वर्षों की थी । एक 
अन्य स्थान पर ( श० ब्रा० १०१४१ ) स्वयं प्रजापति को प्रारम्भ में मर्त्य 
बताया गया है। उनके केवल प्राण अमर थे, शरीर ती क्षय्य ही था; किन्तु एक 
कृत्य विशेष के कारण वह अक्षय और अमर हो गया । 


ऋग्वेद में अधिकतर असुरों का पृथक-पृथक्‌ ही उल्लेख प्राप्त होता है । 


इन्द्र के शम्बर, अहिं, बल तथा धृत्र आदि शत्रु बताए गए हैं। किन्तु ब्राह्मणों 


में देवों की भाँति असुरों की एक स्वतन्त्र श्रेणी बन गई है। उनका एक पूरा 


._ समूह है जो कौशल में देवों से कम नहीं है | प्रजापति के. उच्छवास से देवों की 


सृष्टि हुई हैं और नि:श्वास से असुरों की । असुर भी देवों की भाँति प्रजापति 


| की ही संन्‍्तान हैं ( श० ब्रा० १।२।४८, तै० सं० ३॥३।७।१ तथा ते ब्रा० 
+ 9।४।१।१ ), किन्तु उन्हें सदा देवताओं से लड़ते हुए प्र्दशित किया गया हे । 


द है असुरों के साथ पिशाचों एवं राक्षसों का भी स्वतन्त्र उल्लेख है। यातविक इत्य 


._ ही उनके कर्मकांण्ड है । उनका पुरोहित काव्य उशना' (शुक्राचायं) है (तां० ब्रा० 
६७१) । श० ब्रा० (६।५/१।१२-१६) में कहा गया है कि पहले देवता और 
. असुर दोनों ही संत्य तथा असत्यमय थे । देवताओं ने सत्य को अपनाकर असत्य 


+ को छोड़ दिया किन्तु असुरों ने असंत्य कों ही अपनाया अतः वे निर्बंल हो गये । 
प्रायः असुरों को अख्कार तथा माया से युक्त कहा गया है (श० ब्र[० 


. २॥४१२॥५)। 


.. शा» ब्रा० (३२।२/२२) में कहा गया है कि देवता कभी सोते नहीं; और 


है तर कभी उनकी आँखों में आँसू आते हैं (मै० सं5 २।१।१० ऐं० ब्रा० ५१४२) । 
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यज्ञ उनका भोजन है तथा सूर्य उनका प्रकाश । वे अमरता में निवास करते हैं 
(श० ब्रा० २।४॥२।१) । वे प्रत्यक्ष से द्ेष करते हैं, रहस्यमय परोक्ष वस्तुएँ 
प्रिय हैं (प्रत्यक्षद्विषो हि देवाः परोक्षप्रियाट, श० ब्रा० ६।१।२।७) । वे जब यज्ञ 
भाग ग्रहण करते आते हैं तो अदृश्य रहते हैं (श० ब्रा० ३॥३।४६)।॥ वे 
आनन्ददाता तथा- यशस्वी हैं एवं मनुष्यों को उचित मार्ग प्रदर्शित करते हैं । 
(श० ब्रा० २१।४॥६ तथा ऐ> ब्रा० ४४२५) | श० ब्रा० (३॥४।२।६-७) में 
देवताओं की सर्वज्ञता प्रदशत की गई है । जो कुछ भी मनुष्य सोचता है वह 
उसके निःश्वास में व्याप्त होकर बाहर निकल जाता है और वायु में मिल जाता 
है । वायु देवताओं को बता देता है कि मनुष्य के मन में क्‍या है । हि. 
इन्द्र की देवों के ऊपर प्रधानता अभी सुरक्षित है। इन्द्र उनका राजा है 
और साम उनके वेद हैं (श० ब्रा० १२।४।३।१४) प्रजापति ने इन्द्र को यह पद 
प्रदान किया है (ते० ब्रा० २।२।१०), किन्तु कहीं कहीं राक्षसों के आक्रमण के 
भय से देवताओं द्वारा अपनी सुरक्षा के लिये स्वतः इन्द्र को अपना नायक चुनना 
बाणित है (श० ब्रा० ३४४।२॥१) । ै । 
ब्राह्मण ग्रन्थों में प्रतिबिम्बित वेदिक देवताओं के स्वरूप पर दृष्टिपात करने 
से प्रतीत होता है कि वेदिक देवताओं का महत्त्व पर्याप्त क्षीण हो चुका है । यज्ञ 
की शक्ति के आगे उनकी सामथ्यं कुछ भी नहीं है । यज्ञ के न मिलने पर वे 
क्षीण हो जाते हैं और असुरों को परास्त नहीं कर पाते | जो भी कुछ महत्त्व वें 
प्राप्त करते हैं वह सब यज्ञ के ही कारण है' । कहाँ तो ऋग्व॑दिक समय में यज्ञ 
देवताओं कौ प्रसन्नता के लिये किया जाता था और कहाँ अब वे स्वयं यज्ञ करने 
के लिये विवश होते हैं ( श० ब्रा० ११।५।५॥१२, वा० सं० १६।१२ )। यज्ञ 
देवताओं से स्वतंत्र एक महत्त्वपूर्ण शक्ति है और यज्ञ का अधिष्ठाता प्रजापति 
सब देवों का उत्पादक है। इस प्रकार उनकी उत्पत्ति तक यज्ञ के अधीन है । 
यज्ञ से ही वे स्वर्ग पर विजय प्राप्त करके उसे अपना निवास स्थान बनाते 
हैं (श० ब्रा० १॥७।३।१ तथा तै« सं० १७।१।३) | छन्‍्दों तथा सूक्तों से पूजा 
करने के कारण ही उनका यह महत्त्व हुआ है (श० ब्रा० ३॥६।३।१०, मैं० सं० 
३।४।३, तां० ब्रा० ७४२, ऐ ब्रा० १।६)। असुरों को परास्त करने के लिये 
शक्ति अब उनमें सोम से नहीं आती, इसे वे यज्ञ करके प्राप्त करते हैं (श० ब्रा० 
२।५।३।२-३, ते० सं० १।६।१०।२)। वे एक दूसरे की प्रसन्नता के लिये भी... 


१. देखिये, देशमुख : ओरिजिन्‌ एण्ड डेब्रलपसेन्ट आफ रिलीजन इन 
बेंदिक लिटरेचर, पृ० ३५१-३७०॥ 
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यज्ञ करते हैं (श० ब्रा० ५।१॥११२, ११।१॥८।२)। साथ ही यज्ञ का स्वयं भी 
इतना अधिक महत्त्व है कि वे यज्ञ के लिये भी यज्ञ प्रदान करते हैं ( ऐ० ब्रा० 
१।१६; यज्ञेन यज्ञमयजन्त देवाई, ऋ० १०१॥६०।१६) । 

- गहय-सृत्रों में प्रतबिम्बित वैदिक देवताओं में कोई उल्लेखनीय नई विशेषता 
नहीं है। एक तो सूत्र स्वतः अत्यन्त संक्षिप्त हैं और दूसरे धामिक कृत्यों के 
संदर्भ में ही तत्कालीन देवताओं का यदा-कदा विवरण प्राप्त होने के कारण 
उनके स्वरूप का उचित अनुमान नहीं लगाया जा सकता । फिर भी 
इतना तो निश्चित ही है कि ब्राह्मण ग्रन्थों में वेदिक देवताओं की महत्ता के 
ह्ाप्त का जो आभास प्राप्त होता है उसी का विकास सूत्रों में हुआ है। प्रत्येक 
कृत्य में कुछ विशेष देवताओं का आ्वान किया जाता हैं और उनको ह॒वि 
प्रदान की जाती है। सभी कृत्यों में अनिवायेंता के कारण अग्नि का अत्यधिक 
महत्त्व है। साथ ही विष्णु और रुद्र का महत्त्व विशेष रूप से बढ़ गया हैं। रुद्र 

. के लिये 'शिव” विशेषण भी अनेक स्थानों पर प्रयुक्त हुआ है । ऋणग्वेद के शक्ति- 
._ शाली देवता इन्द्र और वरुण का केवल नाममात्र को उल्लेख है । विनायक 
(गणेश) आदि नवीन देवताओं का भी जन्म हुआ है किन्तु अब भी लोक विश्वास 
. में देवों की संख्या वही ३३ ही है। हिरण्यकेशी गृ० सू० ( २।५७॥४ ) में 
| . आग्रहायणी कृत्य के समय यजमान प्रार्थना करता है कि “तीन बार एकादश 
. (त्रिभि: एकादश) देवता जो उदार हैं, जिनके पुरोहित बृहस्पति हैं, सविता की 
प्रेरणा से मेरा कल्याण करें” । 

इसी गृह्न सूत्र में एक अन्य स्थान पर ( १।४।" १४ ) श्राद्ध कर्म के प्रसंग 
. में कहा गया है कि “ 'भूमि स्थिर है, अग्नि इसका नियामक है, अन्तरिक्ष स्थिर 
है वायु इसका नियामक है, आकाश स्थिर है, सूर्य इसका नियामक है”॥ उप- 
. तयन संस्कार के समय उपाध्याय ब्रह्मचारी के दक्षिण कर्ण में कहता है “तुम 
ः अग्नि एवं पृथ्वी पर स्थिर रहो, वायु एवं अन्तरिक्ष में स्थिर रहो तथा सूर्य एवं 
. आकाश पर स्थिर रहो” ( हिरण्य ० १।२।६।३ )। इससे प्रतीत होता है कि 
ऋग्वेद, अथरवंबेद एवं ब्राह्मणों में अनेकशः उल्लिखित देवताओं का यह त्रिविध 
विभाजन गुद्य-सूत्रों के समय भी मान्य था। 

देवताओं के उद्भव के सम्बन्ध में गृह्य सूत्रों में कुछ नहीं कहा गया। 
._ गृह्य सूत्रों के लेखक धामिक कृत्यों के वणन में ही इतने अधिक व्यस्त हैं कि 
._ देवताओं के स्वरूप पर स्वतन्त्र रूप से विचार करने का उन्हें अवकाश ही नहीं 
। है। उनकी चेष्टा यह अन्वेषण करने की रही है किस विशिष्ट धार्मिक कृत्य से 
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किस वैदिक देवता को सम्बन्धित किया जा सकता है। उदाहर्णाथे ऋग्वेद में 

विष्णु को “गर्भ का कल्पक” (१०।१८४।१) कहा गया है तो इस संकेत के आधार 

पर गुह्य सूत्रों में गर्भाधान संस्कार के समय उनका आह्वान किया गया हैं।। : अब 

देवताओं के विषय में सामान्य धारणा यही है कि वे विभिन्न दिशाओं में 

| | निवास करते हैं, कबच पहनते हैं तथा शक्तिशाली धनुष एवं बाण धारण करते 
हैं। वे कभी पलक नहीं मारते, निर्निमेष दृष्टि से सावधानता पूर्वक मनुष्य के 
कर्मों का पर्यवेक्षण किया करते हैं ( गोभिल गृह्म ४॥६।१६ )। उनमें रोग तथा _ 
सेग के 'कीटाणुओं' को नष्ट करने की अपूर्व शक्ति है (पारस्कर २।३७।१६।१५) 
द वस्तुतः गृह्म सूत्रों के रचबिताओं के सम्मुख वेदिक देवों का कोई निश्चित : 

। सामान्य स्वरूप नहीं है। ऋग्वेद में विश्विज्न देवों की जो विविध विश्वेषताएँ 

| वर्णित-की गई हैं उन्हीं के आधार पर उन्होंने विभिन्न गाहस्थिक कार्यों के लिये _ 

द | देवों का औचित्य सोचकर उनका आह्वान किया है। यही कारण हैं विष्णु. 

| जैसे महनीय देवों का भी गर्भ की रक्षा जैसे छोटे कार्य के लिये आह्वाच किया. 

है| द क्‍ गया है। गृह्म-सूत्रों में बणित देवों की विशेषता के आधार पर किसी देवता के. 

| व्यक्तित्व के विषय में निश्चित धारणा बना लेना कठिन है । ९. 

| रामायण, महाभारत एवं पुराणों में आकर हम देवताओं के एक नवीन 

| । ्थ संसार में आ जाते हैं। सहिताओं में यद्यपि कई देवताओं की मानवीय एवं 

|| क्‍ | शारीरिक विशेषताओं का उल्लेख किया गया है किन्तु फिर भी उनका व्यक्तित्व 

| अधिक स्पष्ट नहीं हैं । प्रत्येक के आकार-प्रकार की हम उचित कल्पना नहीं कर 
। सकते और संभवत: यही कारण है कि वेदिक काल में देवों की मूर्तियों के निर्माण 
| क्‍ का कोई उल्लेख नहीं मिलता? ॥ किन्तु पौराणिक काल में अत्येक के अंग-अरत्यंगों 
; 


रेखा मात्र है । पर पुराणों एवं महाकाब्यों ( रामायण-महाभारत ) में इन रेखा- 
चित्रों में सुन्दर चटकीले रंग भर दिये गये हैं । उदाहरण के लिये विष्णु के बाह्य 
आकार के विषय में ऋग्वेद पूर्णतः मौन है किन्तु पौराणिक काल में विष्णु के 
द ध्यामल वर्ण, कोमल शरीर तथा चार भुजाओं का वर्णन है। इन चारों भुजाओं 
॥॥। क्‍ में वे शंख, चक्र, गदा तथा पद्म धारण करते हैं। उनके शरीर पर पीताम्बर 


एवं चरित का सजीव वर्णन है। वेदों में देवों के व्यक्तित्व की केवल बाह्य रूप- - 
। 
. 


| का, 
॥॥ | पड़ा रहता है और गले में वैजयन्ती माला तथा कौस्तुभ मणि सुशोध्षित होती 
| उनका वाहन है तथा लक्ष्मी प्रियतमा, जो सदा उनके चरण दबाया करती हैं । 


द क्‍ | रहती है । उनके नेत्र नील कमल के समान है तथा दृष्टि कारुण्यमयी है। गरुड़ 
8॥.]॥| ॥| 
द ॥। । द १. दिखिये, प्रथम अध्याय, अनुभाग ४, पृ० ४०-४१ ॥ 
॥| 

| 

| 
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क्षीरसागर में उनका निवास-स्थान है जिसे वेकुण्ठ कहते हैं। जय और विजय 
नामक दो द्वारपाल उनके प्रवेश-द्वार के बाहर खड़े रहकर रखवाली करते हैं + 


ठीक इसी प्रकार शिव (वैदिक रुद्र) तथा ब्रह्मा (वैदिक प्रजापति) की भी 
शारीरिक विशेषताओं का पूर्ण वर्णन है। वेदों में देवों की पत्नियों का केवल 
औपचारिक वर्णन है। इन्द्र शब्द में सत्रीलिग वाचक आनुक्‌ तथा झीपू प्रत्यय 
लगाकर इस्द्राणी बन गया और वह इन्द्र की पत्नी हो गई। किन्तु महाकाव्यों 
एवं पुराणों में इन्द्राणी, पावंती, लक्ष्मी तथा सरस्वती आदि सभी का स्वतन्त्र 
व्यक्तित्व है। इन्द्र के पुत्र जयन्त का भी वर्णन है जो एक आँख से काना हैं। 


किन्तु साथ ही पुराणकाल में वेद के बहुत से देवता केवल नाममात्र को 
ही अवशिष्ट रह गये हैं और कुछ पूर्णतः विलुप्त हो गये हैं। ऐसे ह्वासोन्‍्मुख 
देवताओं में पूषन्‌, सविता, अयंमा, मित्र, त्रित तथा अपांनपात्‌ आदि हैं। वरुण 
तथा इन्द्र आदि का उत्कषं पूर्णंत: क्षीण हो गया है। वैदिक देवमण्डल का सम्राट 
वरुण केवल समुद्रों का राजा मात्र है, विष्णु, शिव आदि के आगे उसकी शक्ति 
पूर्णतः नगण्य है । अग्नि एक ब्राह्मण के रूप में चित्रित किया गया है । उसका 
महत्त्व केवल यज्ञ में उसकी उपयोगिता के कारण है, देवता के रूप में नहीं । 
इन्द्र यद्यपि अब भी राजा है किन्तु अब उस्रका कार्य केवल अप्सराओं के साथ 
विलास करना है। कभी-कभी वह पृथ्वी पर भी सुन्दरियों को खोजा करता है; 
गौतम की पत्नी अहल्या इसका उदाहरण है। राक्षसों का वध करने की उसमें 


._ शक्ति नहीं है। रामायण में एक स्थान पर उल्लेख है कि एक बार इन्द्र ने सू्यवंश 


._ के राजा ककुत्स्थ को असुरों का विनाश करने के लिये बुलाया | इन्द्र वृषभ बना 
. और राजा ने उसके ककुद पर बेंठकर युद्ध किया । महाभारत में इन्द्र राक्षसों 
. का विनाश करने के लिये अर्जून को बुलवाता है। ये दो ही नहीं और भी अनेक 
राजा इद्ध की सहायता करते हुए वरणित किये गये हैं। अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ 
. में पार्थिव नरेश दुष्यन्त स्वर्ग जाकर इन्द्र के शत्रुओं का संहार करते हैं । कहीं- 
. कहीं तो इन्द्र को मनुष्यों से बुरी तरह हारते हुये वणित किया गया है। महा- 
. भ्नारत में खाण्डवदाह के समय इन्द्र एवं अर्जन के घोर युद्ध का वर्णन है जिसमें 
._ इल्द्र को मुँह की खानी पड़ती है। श्रीमद्भागवत में कृष्ण द्वारा अपनी पूजा न 
. पाकर इन्द्र का क्रुद् होकर घोर वर्षा करना, कृष्ण का गोवर्धन धारण करना 
. और अन्त में इन्द्र का विनम्र होकर कृष्ण के चरणों में गिरना वर्णित है। इन्द्र 
की तुच्छता का यह सुन्दर निदर्शन है। जब असुर उसे तंग करते हैं तो वह 
._ ब्रह्मा, विष्णु या शिव के पास भागता है । दयालु विष्णु प्रायः उसकी विपत्ति 





कुछुकासर्‌ 


मुनिसत्तम ) | पर विष्णु पुराण मैं एक स्थान पर यह भी कहां गया है कि संब 
[, 
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दूर करते हैं। जब बेलि ने उसका राज्य छीन लिया तो विष्णु को ही 
का रूप धारण करके उसकी सहायता करनी पड़ी । यही नहीं, उसे मंनुष्यों 
भी सहायता की आवश्यकता पड़ती है । 
बहुत से नये देवताओं का जन्म भी महाकाब्यों और पुराणों में हुआ है । 
अधिकतर ऐसे देवताओं का पूर्ववर्ती वैदिक साहित्य में कोई उल्लेख नहीं हैं 
दुर्गा, स्कन्द, गणेश, हनुमान्‌ आदि ऐसे ही देवी-देवता हैं जिनकी उपासना पौरा- 
णिक युग में जन्म लेकर आज भी हिन्दू धर्म में व्यापक रूप से प्रचलित है। 
पुराणों में प्रायः देवों की संख्या बहुत ऊँची बताई गई है। ऋण्वेद के ३३ 
देवों को पुराणकारों ने ३३ करोड़ बना: दिया है। ब्रह्मपुराण ( ११०।१४७ ) 
तीन-करोड़ पाँच-सौ देवों का उल्लैख करता है ( तिम्र. कीटंयस्तथा पंचशतानि 


देवता संख्या में ३३ हैं और ये वेदों से उत्पन्न हुए हैं (सब देवगंणास्तात त्रय- 
स्त्रिंगत्त छन्‍्दजा: १।१५।१३६) । वेदों की भाँति महाकाव्यों एवं पुराणों में देवों 
का पृथ्वी आदि स्थानों के अनुसार कोई विभाजन नहीं किया गया। पुराणीं की 
सजीव देवकथाओं के आगे यह धारणा ही पूर्णतः: लुप्त हो चुकी है कि देंवंगण 
कभी प्रकृति के किसी तत्त्व से सम्बन्धित थे । उनमें यथार्थता एवं वास्तविकता 
है। पौराणिक कवियों को उनके अस्तित्व में पूर्ण विश्वास है। फिर भी 
महाभारत में (अनुशासन पे, अध्याय १५०) एक स्थान पर श० ब्रा० के ही 
अनुसार देवताओं का रुद्र, आदित्य तथा वसु वर्ग में परिंगणन है | किन्तुं इंस 
विभाजन का महाकाव्यों अथवा पुराणों में कोई व्यावहांरिंक महत्त्व नहीं है, 
यह प्राचीन काल की एक स्मृति मात्र हैं। साथ हीं जो नाम इंस सूची में दियि 
गये हैं उनमें से कुछ श० ब्रा० से पर्याप्त भिन्न हैं; उदाहरणाथ--- 


र्द्राः अज-एकपाद्‌ अहिबुध्न्य, पिताकी, अपराजित, ऋत, पितृरूप, 
व्यम्बक, महेश्वर, वृषाकपषि, शम्भु, हवन । ह 


आदित्या: अंश, भग, मित्र, वरुण, धाता, अयमा, जयन्त, भास्कर, त्वष्टा, 
पूषत्‌, इन्द्र तथा विष्णु । । 
वसवः धर, ध्रव, सोम, सविता, अनिल, अनल, प्रत्यूष, प्रभास | _ 
अश्विनौ नासत्य तथा दख्र । 
एक सामान्‍य दृष्टि से -ही ज्ञात हो जायेगा कि रुद्रगण में अधिकतर शिव के 
ही विशेषण एकत्र करके रख दिये हैं । हवन एवं ऋत आदि का, पता नहीं, रुद्र 
से क्या सम्बन्ध है । गीता में कहा गया है---'मैं रुद्दों में शिव है” और शिव का 
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.इस सूची में नाम तक नहीं है । आदित्य-वर्य में सूर्य से सम्बन्धित कुछ प्राचीन 
देवता हैं किन्तु जयन्त, भास्कर आदि का अन्यत्र कहीं दूसरी बार नामोल्लेख 
तक नहीं है। वसु-बर्ग में सविता तथा सोम एवं साथ ही वायु एवं अग्नि को 
मिलाकर अत्यन्त भ्रान्त कर दिया गया है। धर एवं प्रभास का कोई भी परिचय 
अन्यन्न कहीं नहीं दिया गया । पता नहीं, ध.व वही विष्णु भक्त बालक है अथवा 
ध्रूव तारा अथवा और कोई ॥ अश्विनौ में एक का नाम नासत्य बताया ग़या रे 
और दूसरे का दस्र । दोनों ही अश्विनीकुमारों के प्राचीन सम्मिलित विशेषण हैं। 


पौराणिक काल में ब्राह्मणों का उत्कर्ष भी इस प्रसंग में ध्यान देने योग्य 
है। महत्त्व इतना अधिक बढ़ गया है कि देवता उनके प्रभाव से थर-थर काँपते 
हैं । अहल्या से अनुचित सम्बन्ध के कारण गौतम-ऋषि इन्द्र को शाप दे देते हैं 
और, इन्द्र उनसे अनुनय-विनय करता है । इन्द्र का प्रभाव ही क्‍या है? जो भी 
१०० अश्वमेध यज्ञ कर ले, वह इन्द्र बन जाता है । किन्तु स्वार्थी इन्द्रें की यही 
चेष्टा रहती है कि कोई भी १०० अश्वमेध न कर सके। रामायण में उसे 
दिलीप के सौथें यज्ञ का अश्व चुराकर ले जाते हुए वर्णित किया गया है; 
अश्विनी कुमार यज्ञ में सोम के अधिकारी नहीं हैं किन्तु च्यवन की कृपा से वे 
सोमपान के अधिकारी बन जाते हैं । भूगु देवाधिदेव-विष्णु की छाती में लात 
मारने की सामर्थ्य रखते हैं। ऋषि मांडव्य को चोरी के अपराध की शंका में 
. सूली पर चढ़ा दिया जाता है किन्तु वे मरते नहीं । कुछ समय पश्चात्‌ वे सदेह 
. अमलोक़ पहुँचते हैं और यम से पूछते हैं कि किस अपराध के कौरण उसने यह 
. दण्ड उन्हें दिया । उसके उत्तर से असंन्तुष्ट होकर वे उसे शुद्र योनि में जन्म लेने 
. क्ाशाप देते हैं। वृत्र जंसे असुर का वध करने पर भी इन्द्र को ब्रह्म-हत्या का 
. पातक लगता है क्योंकि वृत्र को त्वष्टा ब्रह्मषि ने उत्पन्न किया है । 











द अवता रवांद का सिद्धास्त पौराणिक देव-कंथाओं की एक अन्य महत्त्वपूर्ण 
विशेषता है । संसार की रक्षा के लिये विष्णु को मत्स्य, कूम, वराह, वामन, राम. 
कृष्ण आदि अवतार ग्रहण करने पड़ते हैं। इनमें से कुछ तो बैदिक साहित्य में 
ही संकेतित हैं और प्राचीन प्रकृति-कथाओं से सम्बन्धित हैं (उदा० वाम॑न) | 
हे कुछ ऐतिहासिक व्यक्ति हैं ( राम, कृष्ण आदि ) जिन्हें शक्ति एवं सामर्थ्यं की 
अधिकता के कारण विष्णु से सम्बद्ध कर दिया गया है । विष्णु के अतिरिक्त 
अन्य देवता भी अपनी शक्ति से मनुष्यों को उत्पन्त करने में समर्थ हैं और 
._ युधिष्ठिर आदि पञ्च पाण्डव क्रमशः यम, वायु, इन्द्र तथा अश्विनो (दो) की 
. शक्ति से उत्पन्न माने गये हैं । 





१६० :; बैदिक देवता : उद्भव और विकास ] 






देवों और असुरों का युद्ध अब और अधिक सामान्य हो गया है। ऋग्वेद 
की भाँति अब एक-एक देवता का एक-एक असुर से युद्ध नहीं होता। सभी 
असुर मिलकर सम्मिलित रूप देवों पर आक्रमण करते हैं और कभी-कभी 
देवताओं को स्वर्ग से हंटाकर वहाँ के राजा बन बैठते हैं। ऐसे पाँच देवासुर 
संग्रामों का मत्स्य पुरांण में उल्लेख मिलता है । 4 

महाकाव्यों एवं पुराणों में देवताओं के सम्बन्ध में आख्यानों एवं उपाख्यानों हू 
का एक विशाल भन्‍्डार उपलब्ध है। प्रत्येक देवता के विषय में उसके अन्य 
देवताओं, मनुष्यों तथा असुरों के सम्बन्ध से अनेक आख्यानों का जन्म हुआ हैं। | 
इस भण्डार में ऐसे भी उपाख्यान हैं जिनका मूल वैदिक साहित्य में है किन्तु _ 
जिनको कवियों ने अपनी उर्वर कल्पना-शक्ति से अब और अधिक पूर्णता एवं 
काव्यात्मकता के साथ प्रस्तुत किया है। पुराणों के ये मनोरम आख्यान सामान्यतः 
सात वर्गों में विभक्त किये जा सकते हैं-- 


१. ज्योतिष सम्बन्धी ५. दइष्ट देवता की प्रशंसापरक 

२. प्रतीकात्मक ६. दार्ष्टान्तिक या उपदेशात्मक, तथा 
३. वेदिक ७, लोक विश्वास से उद्भूत । 

४. ऐतिहासिक 


प्रथम वर्ग में ऐसी कथाएँ हैं जो आकाश के (प्रायः रात्रि में दिखाई देने 
वाले) किसी दृश्य पर आधारित हैं, उदा० विश्वामित्र द्वारा त्रिशंकु को सदेह 
स्वर्ग भेजे जाने और इन्द्र द्वारा तिरस्कृत होने पर आकाश में ही लटके रहने को 
कथा, गंगावतार की कथा, ध्रव एवं सप्तर्षियों का आख्यान तथा चन्द्रमा के 
२७ नक्षत्र-पह्नियाँ होने किन्तु रोहिणी के अतिरिक्त अन्य पत्नयों से प्रेम : 
न करने के कारण क्षयी हो जाने आदि की कथाएँ ॥ द्वितीय वर्ग की कथायें पूर्णतः 
अमूत विचारों पर आधारित है और क्रिसी विशेष गृढ़ तत्व की शिक्षा देने के 
लिये गढ़ी गयी हैं, उदा० भागवत का पुरञ्जन उपाख्यान (४॥२५-२ )या भक्ति 
के ज्ञान और वैराग्य नामक दो पुत्रों की कथा (भाग०, माहात्म्य भ० ३) । तृतीय 
वर्ग में वे कथाएं हैं जों अंशतः वैदिक साहित्य में उललखित हैं, जिनका आधार 
अधिकांश में भौतिक अथवा याज्ञिक है और जिनका पुराणों में विशद एवं 
रोचक पललवन हुआ है । विष्णु के वामन, वराह तथा मत्स्य आदि अवतारों की 
कथाएँ, इन्द्र द्वारा वृत्र, नमुचि आदि असुरों के वध के आख्यान एवं त्रिपुर- 
विनाश आदि की कथाएँ इसी श्रेणी में आती हैं । कुछ कथाएँ ऐतिहासिक व्य- 
क्तियों के जीबन-चरित्र पर आधारित हैं । यद्यपि कल्पना के रंगों द्वारा कवि ने 
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मूल को पर्याप्त चित्र-विचित्र कर दिय़ा है-फिर भी उनका ऐतिहासिक. रूप अभी 
लुप्त नहीं हुआ हैं। समायण तथा. सहाभारत की मूलकथाएँ, हरिश्चन्द्र का 
आख्यान एवं नल-दमयन्ती आदि की कथाएँ इसके उदाहरण हैं । पुराणों में बहुत 
सी कथाएँ ऐसी भी हैं जो बिना किसी पूर्व आधार के केवल अपने इष्ट-देव का 
उत्कर्ष सूचित करने के लिये गढ़ ली गयी हैं । वायु तथा शिव पुराण में एक कथा 
आती है जिसके अनुसार सृष्टि के आदि में जब ब्रह्मा और विष्णु में पार॒स्परिऋ 
उच्ठता का निर्णय करने के लिए विवाद होने लगा तो उसके सामने एक विशाल 
शिव लिंग प्रकट हुआ । जब दोनों उसके अन्त का पता लगाने में असमर्थ रहे 
तो शिव ने प्रकट होकर उन्हें उपदेश दिया और उन्हें अपना अंश घोषित किया । 
किन्तु वैष्णव-पुराण भागवत में बाणासुर के प्रसंग में कृष्ण और शिव के युद्ध 
का वर्णन है जिसमें कृष्ण की विजय होती है। इसी प्रकार द्वादश स्कन्ध सें शिव 
को विष्णु की माया से भ्रान्त होते हुए वर्णित किया गया है । देवी-भागवत की 
. पचांसों कथाएँ इसी प्रकार की हैं । छठे प्रकार की कथाएं वे हैं जो किसी विशेष 
.._ लिक नियम जैसे सत्य, पातित्रत्य, अतिथि सत्कार ग्रा इन्द्रिय संयम आदि गुणों 
। । की व्याख्या करने के लिये उद्भावित की गयी है। महाभारत में ऐसी अनेक 
.. कथाएँ हैं जिनमें वार्तालाप के रूष में जीवत्ोपयोगी अनेक शिक्षाएँ दी गयी है ॥ 
पद्म पुराण में वर्णित नन्‍्दा गौ (सत्य ) तथा पतित्रता सुकला (पातित्रत्य) आदि 
की कथाएँ भी ऐसी ही हैं। गणेश तथा कारतिकेय आदि से सम्बन्धित कथाएँ 
प्रायः लोक विश्वास की कथाओं के ही सुसंस्क्रत रूप है और इनको पृथक वर्गक्ित 
किया जा सकता है । 
बैदिक देवों की उत्पत्ति का जो आधार ओर प्रक्रिया ऋग्वेद में लक्षित 
होती है, पुराणों में उनकी चरम सीमा प्राप्त होली है । प्रकृति की किसी भी 
_ भहत्त्वपूर्ण वस्तु अथवा मानसिक भाव आदि को देवता के रूप में मूर्त मान लेना 
पुराणों के लिए सर्वथा सरल और स्वाभाबिक है। भाग० १॥१७ में पृथ्वी- 
.. देंवी का गो रूप में वर्णन श्राप्त होता है। ब्रह्म पुराण के १२७ वें अध्याय में 
. ब्वेदों को मानव रूप में बोलते हुए ,'वरणित किया गया -है। भाग० ४3२४।१० में 
समुद्र की कन्या शतद्र्‌ ति का उल्लेख है | भांग ० ४।१७ में प्रवंत एवं व॒ुक्ष आदि 
जी पृथु को भेंट देते हैं और इसी पुराण में अन्यत्र (२६।६६ ) सांख्य दर्शन के 
२५ तत्त्वों को मूर्त रूप में विष्णु-की सेवा: करते हुए बणित किया गया है । पद्म 
पुराण ( भूमि खण्ड, १३२ वें अध्याय ) में दुर्वासा एवं दत्तात्रेय के सम्मुख धर्म, 
._ ब्रह्मचयं, सत्य, दम, नियम आदि नैतिक गुण विविध-वस्त्रालंकार-वेष्टित 
. ब्वाह्मणों के रूप में उपस्थित होते हैं । 
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देवताओं का स्वतन्त्र व्यक्तित्व होते हुए भी वे एक ही परम शक्तिके' 
विविध अंश बताये गये हैं। उपनिषदों की विचार धारा के प्रभाव से सब देवी 
शक्तियों को एक मुख्य शक्ति से सम्बन्धित करनें की प्रवृति प्रायः सवंदा रही. 
है। भाग० पु० ४१४१२ में सब देवता एक ही भगवान्‌ के अंश बताए गये हैं पु 
यहाँ तक कि ब्रह्मा, विष्णु और महेश को ब्रह्मपुराण में एक ही शक्ति के तीन 
हूप बताया गया है-- पा 
वेदेन गीयते यस्तु प्रुषः स परात्पर: । 
गुणाभिव्याप्तिभेदेन सूर्तोश्सो त्रिविधो भवेत्‌ ॥ 
ब्रह्मा विष्णु: शिवश्चेति एक एव त्रिधोच्यते । ब्रह्म० १३०८६ : 
पुराणों में देवों की प्रकृति के विषय में जो सबसे अधिक विचित्र वस्तु है, 
वह है उनकी अस्थिरता एबं निर्बंलता । तपस्या के बढ़ते हुये महत्त्व के कारण ह 
देवताओं के बल की गाथाएँ पृष्ठभूमि में पड़ गयी हैं । तप के प्रभाव के आगेवे 
निर्बल हैं । पद्म पुराण (भूमि खण्ड, १०वाँ अध्याय) में तपस्वी विष्णुशर्मा इन्द्र 
को देवराज के पद से अष्ट करके किसी दूसरे को उसके स्थान पर नियुक्त करने 
का विचार करते हैं । तपस्या से बलशाली हुआ तारकासुर, इन्द्र, विष्णु, वरुण 
आदि को हरा देता है। विष्णु का सुदर्शन चक्र, इन्द्र का वज्न, वरुण के पाश, 
अग्नि की शक्ति और वायु का अंकुश, सब उसके ऊपर व्यर्थ हो जाते हैं । यही 
कारण है कि इन्द्रादि देवों को संकट पड़ने पर सदा तपस्या की शक्ति की 
आवश्यकता पड़ती हैं। पद्म पुराण (१६ वाँ अध्याय) में देवता कालकेय दानवों 
से पीड़ित होकर अगस्त्य के पास सहायता के लिये पहुंचते हैं और वे समुद्र 
के जल का पान करके उनकी सहायता करते हैं| वृत्र वध के लिए अब दधीचि 
जैसे तपस्वी ऋषि की अस्थियों की आवश्यकता पड़ती है। नैतिक गुणों के 
उत्कर्ष के आगे दैवी शक्ति का यह अपकर्ष भारतीय संस्कृति के क्रमक विकास 
की सुन्दर कथा कहता है । पुराणों का यह विश्वास है कि यदि मनुष्य सत्य, 
अहिंसा, सदाचार आदि में रत रहे तो देवता तक उसका कुछ नहीं बिगाड़ 
सकते । यज्ञादिक बाह्य कृत्यों से देवों को पूजने की अपेक्षा अपने आचरण को 
उत्तम बनाकर और अपने अन्दर विभिन्न नैतिक गुणों का समावेश करके मनुष्य 
अतिमानवीय ही नहीं. अतिदेवी शक्ति भी प्राप्त कर सकता है । 
देवों को पुराणों में पूर्णतः अमर नहीं माना गया | बौद्ध दर्शन के क्षणिक- 
वाद एवं वेदान्त के प्रभाव के कारण जगत्‌ की अन्य मिथ्या वस्तुओं की भाँति 
वे भी विनाशशील हैं । प्रत्येक कल्प के आदि ' में पृथक-पृथऋ्‌ देवों की उत्पत्ति 
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होती है । जैसे सूर्य का उदय एवं अस्त होता है उस्ची प्रकार इन द्वेवों उत्पत्ति 
तथा विनाश होता है-- । 

तेषामपीह सतत निरोधोत्पत्तिरुच्यते । द | 

यथा सुयंस्य मेत्रेय उदयास्तमनाविह ॥। 

एवं देवतिकायास्ते सम्भवन्ति युगे-युगे ॥ . विष्णु० १११५॥१४० 

और वायु पुराण (अ० ६६) के अनुसार तो प्रत्येक मन्वस्तर में देवता ही 

बदल जाते हैं । देवताओं का हो नहीं अपितु ब्रह्मा, विष्णु तथा महेश आदि का भी 2 
आविर्भाव-तिरोभाव होता है। इस प्रकार देवता अमर नहीं, केवल दीघंजीवी *श 
हैं। उनकी सृष्टि ब्रह्मा ने की हैं और प्रत्येक सृष्ट वस्तु का लय अवश्य होता 
हैं (मत्स्य० १५३।१८३) । श्रीमद्भागवत २।११॥२३ आदि में कहा गया है 


कि इन्द्र के पद पर एक कल्प के चौदह मन्वन्तरों में प्रत्येक में परृथक्‌-हृथक्‌ १४ है 
व्यक्ति आसीन होते हैं । द 
वैदिक देवताओं के स्वरूप के उद्भव एवं विकास की यह कथा अत्यन्त ' 


सैौचक है। अगले पृष्ठों में यह प्रदशित करने का प्रयत्न किया जायेगा कि किस 

प्रकार प्रत्येक महत्त्वपूर्ण वैदिक देवता का जन्म हुआ और 'कैसे उसके स्वरूप का 
.._ ज्रमंशः विंकास होता हुआ उस रूप में पहुँचा जिसमें पुराणों में उसके दर्शन 
. हूँते हैं। संसार की 'किसी भी जांति में देवशास्त्र के विकास क्रा:इतना लम्बा 
इंतिहास प्राप्त नहीं होता । भारतीय देवों की इसी अविंच्छिन्न परम्परा को 
. यान में रखकर प्राचीन मनींषियों नेन्‍कहा था कि यदि कैंदिक देवताओं का 
सही रहस्य जानना हो तो पुराणों का अध्ययत्त करना चाहिए क्योंकि अल्पन्ञ 
व्यक्ति से वेद सदा भयभीत “रहता है--- 

| बेदं समुपब हयेत्‌ । 
बिमेत्यल्पश्रुताद्‌ चेदो सासयं अ्हरेदिति ॥। 

विभिन्न विद्वानों ने वैदिक देवताओं का अनेक प्रकार से वर्योकरण किया 
है, इनमें से कुछ प्रमुख 'सिद्धान्तों का यहाँ उल्लेख किया जाता है :-- 
श्र पहले कहा“जा चुका है' कि वैदिक संहिताओं एवं ब्राह्मणादि प्राचीन वेदिक 
ग्रन्थों में तैतीस देवताओं का उल्लेख है । पर इन ३३ देवताओं के नाम किसी 
.. क्षी वैंदिक ग्रन्थ में निश्चित रूप से नहीं दिये गये। प्रायः २५ या २६ हीः ऐसे 


ज मुख्य देवता हैं जिनके विषय मेंःऋग्वेद कुछ कहता हैं । शेष के त्ताम भी यद्यपि 
जोड़कर संख्या रे३ पूरी कर दी गई है और नैधण्दुक' के पञचम -काण्डः में तो 
३३ से भी अधिक देवताओं की सूची है, किन्तु इन-अवान्तर नामों के।विषय में 


फा में ---१ ३ 
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|| पर्याप्त मतभेद रहा है। अस्तु, इन देवताओं को अध्ययन की सुविधा के पर 
ही वेयक्तिक विशेषताओं के आधार पर कुछ विशिष्ट वर्गो में विभाजित करने के ; 
॥। चेष्टा की गई है | ६. 
है इस प्रसंग में 'ग्यॉटरनामेन” के रचयिता प्रसिद्ध जन विद्वान्‌ उज्ञेनर्‌ को 
॥। मत सर्वप्रथम॑ उल्लेखनीय है। रोमन तथा लिथुआनियन धर्म के देवताओं के न्‍ 
। क्‍ आधार पर उन्होंने यह निष्कर्ष निकाला है कि आर्यों के देवमण्डल में देवताओं 
हा के स्वरूप का विकास क्रमशः तीन अवस्थाओं में से होकर गया हैः-- मर 
१---क्षणिक देवता (+०४८००॥०८४००४८०) ऐसे देवता जो किसी विशेष 
क्रिया के ऊपर केवल उतने ही क्षण तक अधिकार रखते हैं जब तक वह क्रिया _ 
कि होती रहती हैं। ऐसे देवता सभ्यता के विकास के बहुत प्रारम्भिक काल में पाये _ 
॥| | जाते हैं। वैदिक साहित्य में इनका कोई चिह्न नहीं है । प 
। २--विशेष देवता ( 5070८7४०८४८० ) ऐसे देवता जो जीवन या प्रकृति _ 
के किसी विशेष क्षेत्र से सम्बन्धित होते हैं और उस पर पूर्ण अधिकार रखते हैं, यु 
जैसे उषस्‌, अग्नि आदि | यु 
। ३--वेयक्तिक देवता ( ?८:४०८०॥०७६०८७८) जब “विशेष देवता धीरे- 
| धीरे अन्य देवताओं के गुणों को आत्मसात्‌ करके अपने व्यक्तित्व को विकसित : 
है| द कर लेते हैं और उस विशेष क्षेत्र से पृथक्‌ होकर स्वतस्त्र हो जाते हैं तो वे इस 
है द क्‍ | प्रकार के देवता बन जाते हैं, यथा इन्द्र, वरुण आदि । ॒ 
।। उज्ेनर के इस मत की पहले ( प्रथम अध्याय १० ६-१९ ) समीक्षा की जा ' 
द । चुकी है। भारतीयेतर जातियों के, अवैदिक देवमण्डलों से निष्कर्ष निकालकर 
|| उज़ेनर्‌ ने वैदिक देवताओं को इस दृष्टि से परखने की चेष्टा को है । अतः 
॥ द वैदिक देवताओं के वर्गीकरण में इससे सहायता नहीं मिलती । 
द यहाँ यह भी ध्यान में रखता चाहिये कि ऋग्वेद में विभिन्न देवताओं की 
॥ | | स्तुति में कहे गये सुक्तों के आपेक्षिक न्यूनाधिक्य से भी वेदिक देवताओं की महत्ता 
द | अथवा तुच्छता का ज्ञान नहीं हो सकता । इन्द्र की स्तुति में ऋग्वेद में सर्वाधिक . 


श्ऊ 


द | सूक्त (२५०) कहे गये हैं । इसके पश्चात्‌ अग्नि का स्थान (२००) है । यदि इस 
| । प्रकार वर्गीकरण किया जाय तो पाँच वर्ग बन जायेंगे । प्रथम वर्ग में इन्द्र, अग्नि 
| ॥॥ तथा सोम; द्वितीय वर्ग में अश्विनौ, मरुत्‌ तथा वरुण; तृतीय वर्ग में उषस्‌, सवितृ, 
॥| | | बृहस्पति, सूर्य तथा पूषन्‌; चतुर्थ वर्ग में वायु, द्ावापुवाधिवी, रुद्र तथा विष्णु एवं 
|| पंचम वर्ग में यम तथा पर्जन्य होंगे । किन्तु यह आवश्यक नहीं कि जिस देवता 
क्‍ | । द की स्तुति में अधिक मन्त्र हों वही वैदिक काल में उत्कृष्ट समझा जाता रहा 
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हो । वरुण की महत्ता निश्चित रूप से इन्द्र तथा अग्नि से अधिक है किन्तु वह 
द्वितीय वर्ग में हैं। इन्द्र और अग्नि यद्यपि ऋग्वेद में प्रधान देवता हैं किन्तु 
. सामान्य जनता में भी वे इतने अधिक पूजनीय समझे जाते थे या नहीं, यह कहना 
- बहुत कठिन है । ऋग्वेद में उनका महत्त्व केवल यज्ञ से घनिष्ठतया सम्बन्धित होने 
के कारण है। मरुद्गण इन्द्र से सम्बन्धित होने के कारण ही अधिक मन्त्रों के 
. भार्गी हुए हैं। सम्भवत: अश्विनौ पर्याप्त लोकप्रिय थे किन्तु ऋग्वेद में उनका 
. महत्त्व केवल प्रातःकालीन प्रकाश से सम्बन्धित होने के कारण हैं । प्राचीन 
. काल के महत्वपूर्ण देवता, सब देवों के माता-पिता, द्यावा-पृथिवी के लिये 
ै ऋग्वेद में केवल छः सूक्त हैं और ब्राह्मण ग्रन्थों तथा पौराणिक काल के सर्वा- 
. घिंक महत्त्वपूर्ण देवता विष्णु का स्थान केवल चतुर्थ वर्ग में हैं। स्पष्ट है कि 
._ ऋशग्वैदिक काल में देवताओं की आपेक्षिक महत्ता जानने में सूक्तों की यह संख्या 
कोई सहायता नहीं देती? ।! 


बैदिक देवताओं के वर्गीकरण का एक ऐतिहासिक पक्ष भी है। प्रथम 
. अध्याय में कुछ ऐसे देवताओं का उल्लेख एवं वर्णन किया जा चुका है जिनके 
._ स्वरूप के सृक्ष्मतम तत्त्व भारोपीय काल में ही प्रादृभू त हो चुके थे । जो देवता 
._ भारत तथा ईरान के देवमण्डलों में समान हैं वे भी बहुधा प्राचीन समझे जाते 
. हैं। इनके विपरीत रुद्र, बृहस्पति, विष्णू, पूषन्‌ आदि देवताओं के विषय में 
निश्चित रूप से कहा जा सकता है कि वे भारत में ही उत्पन्न हुए हैं। इसी 
प्रकार प्रजापति, विनायक एवं दुर्गा जेसे देव-देवियाँ और भी अर्वाचीन हैं जो 
क्रमशः ब्राह्मणों, सूत्रों तथा पुराणों में उत्पन्न होती हुई प्रतीत होती हैं । 


..किक्तु इस प्रकार का वर्गीकरण भी दोषमुक्त नहीं है । द्यौ: को छोड़कर 
किसी भी अन्य वैदिक देवता को भारोपीय नहीं कहा जा सकता। वरुण, 
 पर्जन्य आदि के विषय में पर्याप्त सन्देह है। अश्विनौ का भी अन्य प्राचीन 
_ देवमण्डलों में किसी देवता के साथ ऐकात्म्य नहीं प्राप्त होता । सूर्य एवं पृथ्वी 
: आदि की भारोपीय उपासना भी कल्पना पर आधारित हैं। और, ज॑सा कि 
पहले कहा जा चुका है, भारत-ईरानी काल की कल्पना ही असंगत है । यह 
: पर्याप्त संभव है कि इन्द्र, वायु, अयंमा, मित्र आदि देवता भारत में ही उत्पन्न 
हुए हों और वे केवल भारत से ही ईरान में ले जाए गये हों । शायद ही ऐसा 
_ कोई ऋग्वैदिक देवता होगा जिसकी उत्पत्ति के निश्चित काल का परिज्ञान 


+ ब 


१, कीथ ; रिलीजन पृ० ६३, ६४; तथा मैक्डानल : बै०मा० पृ० २० । 
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हमको हो । अतः वेदिक देवताओं के सम्बन्ध में इस प्रकार का वर्गीकरण पूर्णतः 
महत्त्वहीन एवं व्यथे है हु 
पाश्चात्य विद्वानों में संभवतः ब्लूमफील्ड का वर्गीकरण ही कुछ वैज्ञानिक 
आधार-भित्ति पर स्थित है। वैदिक देवों में अग्नि, उषस्‌ आदि कुछ ऐसे देवता 
हैं जिनका नाम उनी तत्त्व का द्योतक है जिससे वे उत्पन्न एवं विकसित हुए हैं। 
दूसरे प्रकार के देवता वे हैं जिनके नाम उन प्राकृतिक तत्त्वों से पर्याप्त दूर हट 
चके हैं जिनसे उनका उद्भव है किन्तु थोड़े ही अन्वेषण के पश्चात्‌ उनका 
मूल रूप स्पष्ट हो जाता है, उदाहरणार्थ विष्णु तथा पृषन्‌ आदि को लिया जा 
सकता है जो सूर्याभिमानी देव हैं। तीसरे प्रकार के देवता वे हैं जिनके विषय | 
में यह तो निश्चित है कि वे प्रकृति के किसी तत्त्व से उत्पन्न हुए हैं; पर किस |. 
विशिष्ट तत्त्व से हुए हैं इसका निश्चिति-पूर्वंक निर्णय कभी नहीं हो सकता, 
उंदांहरणार्थे इन्द्र, वरुण तंथा अश्विनौं। इसमें प्रागंतिहासिक-भारोपीय तथा 
भारत-ईरानी काल के देवताओं एवं परवर्ती ऋग्वेद में विकसित श्रद्धा, मन्यु 
काम, प्रजापति आदि अमूर्तं देवताओं को मिलाकर पाँच वर्ग बन जाते हैं? । 

(१) प्रागेतिहासिक काल के देवता--जिनका उल्लेख अन्य आये देवमण्डलों 
तथा अवेस्ता में प्राप्त होता है; उदा० द्यौ*, वरुण, मित्र, अयंमा । 

(२) पारदर्शो अथवा स्पष्ट देवता ( 773798787०८०६ 8०05 )--जिनका 
मानवीकरण अपूर्ण है और जो देवता होने के अतिरिक्त प्रकृति के किसी विशेष 
तत्त्व को भी सूचित करते हैं; उदा० अग्नि, उषस्‌, वायु, सूर्य । 

(३) अल्प-पारदर्शो, अरधं-स्पष्ट अथवा धूमिल देवता ( 77878] 0०९०६ 
8००5 )--ऐसे देवता जिनका व्यक्तित्व उस विशिष्ट प्रकृति तत्व से, जो उनका 
कारण है, पृथक्‌ होकर पर्याप्त विकसित हो चुका है किन्तु फिर भी अदृश्य नहीं 
हुआ है और थोड़े ही अन्वेषण के उपरान्त जाना जा सकता है; उद।० विष्णु 
(सूर्य ) । 

(४) अपारदर्शों अथवा अस्पष्ट देवता ( 079५०८ 8००१५ )--जो अनेक 
उपाख्यानों से संयुक्त होकर अपने मुल रूप से बहुत दूर हट चुके हैं और जिनका 
उद्भव जानने का हमारे पास कोई साधन नहीं हैं; उदा० इन्द्र, वरुण तथा 
अश्विनो । 


१. तु० की०, मैक्डानल : बे० मा०, पृ० २१ | 


२. इसके विस्तृत विवरण के लिये देखिये, व्लूमफील्ड : रि० बे० 


पाण-जम€ । 
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(५) असुतं, भावात्मक तथा प्रतोकात्मक देवता--ऐसे देवता जो किसी 
क्रिया-विशेष अथवा भाव को सूचित करते हैं अथवा देवता या राक्षस के रूप में 
किसी कामना अथवा भय को व्यक्त करते हैं। उदा० प्रजापति, विश्वकर्मा, 
बृहस्पति, पुरुष, काल, श्रद्धा, काम, निऋ ति मन्यु, । 

ब्लूमफील्ड के इस विभाजन में अनेक कमियाँ हैं । इस विभाजन के मूल 
सिद्धान्त वैदिक-देवताओं की उत्पत्ति के समय एवं उनकी मूल प्रकृति पर 
आधारित हैं इसलिये इसमें दोनों प्रकार के दोष हैं । ऐतिहासिक विभाजन का 
पूर्वोल्लिखित मुख्य दोष इसमें भी है । यह निश्चयपूर्वक नहीं कहा जा सकता कि 
कौन से देवता प्रागैतिहासिक हैं और कौन से पूर्णतः वंदिक । बहुत से देवता 
ऐसे हैं जो प्रागैतिहासिक होते हुए भी अन्‍य वर्गो में स्थान पाने के अधिकारी 
हैं । उदाहरणार्थ बात देवता वायु से सम्बन्धित है। इस प्रकार यह पारदर्शी 
देवता है। किन्तु अवेस्ता में भी इस देवता के दर्शन होते हैं। अतः यह प्राग- 

तिहासिक भी हो सकता है। इन्द्र अस्पष्ट देवता होते हुए भी अवेस्ता में 
उल्लिखित है। वरुण को ब्लूमफील्ड ने प्रागंतिहासिक माना हैं किन्तु उसके 
उद्भव का निश्चय न होने से वह अस्पष्ट वर्ग में भी है । अग्नि पारदर्शक होते 
हुए भी प्रागैतिहासिक है बौर मित्र प्रागंतिहासिक तथा अस्पष्ट दोनों । 

इस विभाजन में दूसरी कमी यह है कि देवताओं की स्पष्टता अथवा 
अस्पष्टता के निर्णय के कोई सर्वमान्य सिद्धान्त नहीं हैं, यह सवंथा ऐच्छिक है । 
कुछ वरुण को आकाश देवता मानकर अधध॑-स्पष्ट मानने के पक्ष में हो सकते हैं 
तो और कुछ उसे अस्पष्ट देवताओं में रखना चाहेंगे । पृषन्‌ (अधंस्पष्ट) तथा 
अर्यमा (प्रागैतिहासिक) आदि देवताओं को भी अस्पष्ट माना जा सकता है । 

वस्तुत: इन सब विभाजनों में प्राचीन भारतीय वेद-व्याख्याता यास्काचार्य 
की ही विभाजन प्रणाली सर्वाधिक अनवद्य है। यास्क मुनि ने सम्पूर्ण देवताओं 
को विश्व में उनकी स्थिति के अनुसार तीन वर्गों में विभाजित किया है-- 

१. आकाश-स्थानीय देवता--जैसे वरुण, सूर्य, विवस्वान्‌, विष्णु आदि । 

२. अन्तरिक्ष-स्थानीय देवता--जैसे इन्द्र, वायु, मातरिश्वन्‌, पर्जन्य, रुद् 

आदि । 

3. पृथ्वी-स्थानीय देवता--जैसे पृथ्वी, अग्नि, बृहस्पति, सोम आदि । 

यास्क का कथन है कि प्रत्येक वर्ग में ११-११ देवता हैं। स्वतः ऋग्वेद 


.. में ही इन तीन वर्गो में प्रत्येक में एकादश देवताओं का उल्लेख किया गया है-+- 
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ये देवासो -विव्येकादश स्थ प्रथिव्यामधि एकादश स्थ। द 

अप्धुल्षितों महिनेकादश स्थ ते देवासो यज्ञमिम ज़ुषध्वम ॥ ऋ०१११३६९।१ 

इस स्पष्ट उल्लेख के अतिरिक्त निम्न तीन सुकतों में भी देवताओं की संख्या का. 

तो नहीं किन्तु उनके त्रेधा व्रिभाजन का स्पष्ट संकेत प्राप्त होता है-- । 
हां नो दिव्या: पाथथिवाः शं नो अप्या: (देवा) । ७।३५।११ 

सां धरियख्र नास देवता द्विवरच ग्सश्चापां च जब्तवः। १०।४६।२ 


देवाँ आदित्याँ अदिति हवामहे ये पार्थिवासो दिव्यासो अप्सु ये । १०६४॥६ 
ठीक इसी प्रकार अथर्ववेद में देवताओं के इस विभाजन का उल्लेख है, किन्तु | 
यहाँ भी प्रत्येक वर्ग के देवताओं को संख्या नहीं दी गई--- 

ये देवा दिविषदों अन्तरिक्षसदश्च ये ये चेमे भ्म्यामधि । । 

तेम्यस्त्वं धक्ष्य सर्वदा क्षीरं सपिरथों मधु ॥ अथर्ववेद १०६१२ 
ऋग्वेद में कहीं-कहीं तेंतींस के अतिरिक्त भी कुछ देवताओं का उल्लेख है--- 

१. विश्वंदेवे: अिभिरेकादर्शरिह अव्भिः मरुदिभः भगशभिः सचा भवा | 

सजोजषा उपष्सा सुयण च सोम॑ पिबतमश्विना ॥ ऋ० ८। ५॥३ 

२. सतन्नीरेकादक्ाँ इह यक्षच्च पिप्रयच्च नो । 

विप्रो दृतः परिष्कृतो नभन्‍तामन्यके ससे ॥। ५।३६॥६ 
३. श्रष्टीवानों हि दाशुष देवा अग्ने विचेतसः । 
तान रोहिदश्व निवंणस्त्रयस्त्रिंशतमा वह ॥ १।४५॥२ 

नैधण्टुक के पंचम काण्ड में, जिसकी व्याख्या में यास्क ने देवताओं का यह 
त्रेधा विभाजन प्रदर्शित किया है, प्रत्येक वर्ग में ११ से भी अधिक देवताओं 
की गणना है । कुछ ऐसे महत्त्वपूर्ण देवता (१) इल, रात्रि, वनस्पति, अश्व, 
शकुनि, (२) मृत्यु, मन्यु, ताक्ष्यं, क्षेत्रपति, दध्चिक्रा तथा (३). वृषाकषि, मनु, 
वसु, समुद्र तथा दध्यडः आदि हैं । इस सूची में पृथ्वी तथा त्वष्टा की गणना 
तीनों ही वर्गों में हैं । अग्नि तथा उषस्‌ प्रथ्वी स्थानीय तथा मध्यम-स्थानीय 
( अन्तरिक्ष ) दोनों वर्गो में हैं। अग्नि, वरुण, यम तथा सवितृ अस्तरिक्ष-स्थान _ 
में भी परिगणित हैं और आकाश स्थान में भी । 

यास्क ने कहा है कि नरुक्तों के सिद्धान्त के अनुसार केवल तीन ही 
देवता हैं। पृथ्वी-स्थानीय अग्नि, अन्तरिक्ष-स्थानीय वायु अथवा इन्द्र तथा 
द्युस्‍्थानीय सूर्य । तत्तत्‌ वर्गों के समस्त देवता इन्हीं तीन प्रतिनिधि देवताओं के 
विविंध रूप हैं। सर्वेकायंक्षममत्व. तथा ऐश्वर्य के कारण एक ही देवता के 





कस पी पक की के » है अधि 
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विविध नाम हो जाते हैं। साथ ही जब एक ही देवता के विभिन्न कर्मों का वर्णन 
. किया जाता है तो कमंवैविध्य के कारण उनके परथक थक, नामों का 
उल्लेख किया जाता है, जैसे एक ही ब्राह्मण कर्म के अनुसार होता अध्वर्य, ब्रह्मा 
तथा उद्‌गाता हो जाता है-- 
तिल्ल एव देवता इति नेरुकताः। अग्नि: पृथ्वोस्थानः। बायुर्वेन्द्र 
वान्तरिक्षस्थानः । सूर्यो चयस्थानः | तासां महाभाग्याद्‌ एककस्या अपि 
बहुनि नामधेयानि भवन्ति अपि ता क्मंप्रृथत्त्वात्‌ । यथा होताध्वर्य- 
| ब्रह्मांद्गातेत्यप्पेकस्थ सतः । निरुक्त ५।२ 
| बह॒द्देवता में भी सम्पूर्ण देवताओं को इन्हीं तीन प्रमुख देवों का विविध रूप 
. मानकर देवों के त्रित्ववाद का प्रतिपादन किया गया है । शौनक का कहना है 
कि मुख्यतः ये ही तीन देवता हैं और शेष इनकी विभूतियाँ हैं; यही कारण 
है कि मन्त्रों में एक देवता को दूसरे का उत्पादक कहा गया है। किन्तु कुछ 
लोगों का मत है कि इन तीनों देवों की ये विविध विभूतियाँ उस विशिष्ट 
स्थान के पृथक्‌ और स्वतन्त्र देवता हैं-- 
अग्निरस्मिन्नथेन्द्रस्तु मध्यतो वायुरेव च । 
सर्यो दिवीति विज्ञेया तिल एबेह देवता:॥ 
एतासामेव माहात्म्यान्नामान्यत्व॑ विधीयते । 
तत्तत्स्थानविभागेन तत्र तत्रेह दुश्यते ॥ 
तासामियं विभूरतिहि नामानि यदनेकश: । 
आहुस्तासां तु मन्त्रेषु कवयो3न्योन्ययोनिताम्‌ ॥ 
यथास्थान प्रदिष्टास्ताः नामसान्यत्वेन देवताः । 
तद्भक्तास्तप्रधानाश्च केचिदेवं वर्दान्त ता; ॥। 
पृथक्‌ पुरस्‍्ताद्ये तृकता लोकाधिपतयस्त्रयः । १।६६-७३ 
जैसा कि पहले ही कहा जा चुका है वैदिक साहित्य में इस त्रित्ववाद का अनेक 
स्थानों पर उल्लेख है। स्वयं ऋग्वेद के ही एक मन्त्र से प्रतीत होता है कि 
समस्त देवों में सूर्य, वायु एवं अग्नि को सर्वप्रमुख मानने और उन्हें क्रमशः 
. आकाश, अन्‍्तरिक्ष तथा पृथ्वी से सम्बद्ध करने की धारणा पर्याप्त प्राचीन है-- 
सूर्यो नो दिवस्पातु बातो अस्तरिक्षात्‌ । अग्लिनेः पार्थिवेम्यः । १।१५५।१ 


5 पृथ्वी आदि प्रत्येक स्थान में पृथक -पूथक्‌ देवताओं की सत्ता मानने का मत 
मा प्राचीन याज्ञिकों का हैं! सप्तम अध्याय के द्वितीय पाद में आगे निरुवतकार 
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फ्ाश्न्य्ए 


ने इस मत का उल्लेख किया है। याज्ञिक कहते हैं कि विभिन्न नामों का | ना 
ही अनेक देवताओं के अस्तित्व का प्रमाण है। यंदि एक व्यक्ति अनेक कार्य॑ 
तो सब॑ के अनुसार उसकेा नाम॑ परिवर्तित नहीं हो जाता; और एके कौर्य 
बाँटकर बहुत से व्यक्ति भी कर सकते हैं-- श 


है रे! 
१ ॥ 
॥। हर | 
कि 4 |] 
हे |। 
ल्च् ।॥ + 
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.._अपि वा पथगेव स्थुः | प्थाग्घि स्तुतयों भवन्ति | तथाभिधानानि । 

यँंथो एतत्कमंपथक्त्वादिति बहवो$पि विभज्य कर्माणि कुयु : । 
यास्क का कथन है कि देवों की एकता (एकत्र परिंगणन) इनके स्थान तथा 
कार्यों की समानता से निर्धारित की गई है-- | 


तत्र संस्थानकत्वं सम्भोगेकर्त्व चोपेंक्षितेव्यस । 


जौ देवता एक ही स्थान से संबद्ध हैं और एक ही प्रंकौर के कर्म करते हैं उनका 
एकत्व स्वीकार किया जॉना स्वाभाविक ही है । 


वस्तुतः सब देवता एक ही परमात्मदेव की विभूतियाँ हैं। उनके भिन्न-भिन्न 
अंशों को लेकर भिन्न-भिन्न देवताओं की कल्पना कर ली जाती है। इस प्रकार 
एकत्ववाद, त्रित्ववाद और बहुत्ववाद सभी अपनी अपनी दृष्टि से ठीक हैं 

यास्क के इस वर्गीकरण से प्रत्येक देवता के मूल प्राकृतिक रूप को समझने में. 
सहायता मिलती है। देवों की विशेषताओं एवं स्थान पर दृष्टि रखने से उनके । 
मूल तत्त्व को प्रायः सरलता से जाना जा सकता है। किन्तु साथ ही यास्क के 
इस विभाजन को प्राचीन मुंख्य देवताओं की गणना से आगे बढ़ाना और 
प्रजापति, त्वष्टा, बहस्पति, श्रंदा, काम आदि अमूरं एवं भावात्मक देवों को भी 
इनमें परिगणित कर लेना उचित नहीं होगा । है. 

इस प्रबन्ध में इन्हीं तीन वर्गों के आधार पर वैदिक देवताओं के स्वरूप का 
संक्षिप्त विवेचन करके उनके क्रमिक विकास पर प्रकाश डाला जायेगा । | 


“5 +-- 
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चतुर्थ अध्याय 
व्यस्थानीय देवता (१) 


आदित्यगण 


प्रथम अध्याय में कहा जा चुका है कि आर्यों की देवता-विषयक सवंप्रथम 
तथा प्रमुख धारणा आकाश की दीप्तिमान्‌ शक्तियों से संबन्धित थी । दिव्‌ धातु 
से बना देव शब्द ही इसका परिचायक है । आकाश से सम्बन्धित दिव्य शक्तियों 
में आदित्यों का गण वैदिक साहित्य में अपने महत्त्व के कारण अद्वितीय स्थान 
.. रखता है। ऋग्वेद के अनेक उत्कृष्ट देवता इसमें परिगणित हैं। इनका पौरा- 
णिक काल में अदिति के १२ पुत्रों के रूप में उल्लेख प्राप्त होता है। अदिति 
के पुत्र होने के कारण ये आदित्य कहलाते हैं? । यथपि इनके नामों में पूर्णतः 
एकरूपता नहीं पाई जाती किन्तु श्रीमद्भागवत ६।३।३६ में दी गई निम्न सूची 
ही यत्किचितु अन्तर से सर्वत्र प्राप्त होती हैं-- 


ञ विवस्वानरयमा पूषा त्वष्टाथ सविता भगः। 
द धाता विधाता वरुणो मित्रः शक्र उरुक़॒सःः । 


शनि आचरि तप कक फिकीक-.. है | >चओ क 


बिधाता के स्थान पर विष्णु पुराण" अंशु की गणना करता है जो ऋग्वेद 


१. दित्यदित्यादित्यपत्युत्तरपदाणुण्यः ( अष्टा० ४॥१।८५ ) के अनुसार 
अदिति शब्द से अपत्यार्थेक ण्य प्रत्यय । 
२. मारीचात्‌ कश्यपाज्जाता आदित्या दक्षकन्यया । 
तत्र॒ विष्णुश्च शाक़श्च जज्ञाते पुनरेव हि । 
अरथ॑मा चेव धाता च त्वष्टा पूषा तथेब च। 
विवस्वान्‌ सविता चंव मित्रों वरुण एवं च॥। 
अंशुभंगश्चातितेजा आदित्या द्वादश स्मृता:। 
विष्णु० पु० १।१५।१३१-१३३ 
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में परिगणित अंश का ही प्रतिरूप प्रतीत होता है। मत्स्यपुराण * में अंशु के स्थान 
पर अंशुमान्‌ शब्द आता है जो पूर्णतः सूर्य का पर्यायवाची है। पर इसी पुराण में 
एक अन्य स्थान पर (१७०५७) आदित्यों की सूची में न अंशुमान्‌ का उल्लेख 
है और न सबिता का। इनके स्थान पर धनद (कुबेर) और पर्जन्य की गणना की 
गई है । वायु पुराण (६६।७३) विधाता के स्थान पर अंश तथा सविता के / 
स्थान पर पर्जन्य को स्वीकार करता है। | 


अंशु के स्थान पर अंश की गणना के अतिरिक्त महाभारत ( आदि० है 
६६।३६-३७) की सूची विष्णु पुराण से मिलती है ( अदित्यां द्वादशादित्या संभूता 
भुवनेश्वरा: । धाता मित्रो5यंमरा शक्रो वरुणस्त्वंश एवं च। भगो विवस्वान्‌ पूषा च 
सविता दशमस्तथा । एकादश तथा त्वष्टा द्वादशो विष्णरुच्यते )। किन्तु परवर्ती 
महाभारत (अनु ० १५०१५) तथा हरिवंश पु० में जयन्त को भी आदित्य स्वी- 
कार किया गया है। साम।न्यत: इसे इन्द्र का पुत्र समझा जाता है। पर लगता है 
जयन्त कुछ प्राचीन है क्योंकि कुछ ब्राह्मणों में भी सविता या विधात। के स्थान _ 
पर स्वतंत्र रूप से उसकी गणना हुई है । यु 
| यहाँ स्मरणीय है कि पर-वैदिक काल में सर्वत्र आदित्यों के द्वादशत्व 
का वर्णन होने पर भी वेदिक काल के प्रारंभ में आदित्यों की संख्या छ: से 
अधिक नहीं थी और इन छः आदित्यों के नाम थे--मित्र, वरुण, अयंमा, भग, 
दक्ष तथा अंश । ऋग्वेद के एक प्राचीन मंत्र (२।२७।१) में इनका उल्लेख इस 
प्रकार हुआ है -- 


इमा गिर आदित्येभ्यो घतस्नू: सनाद्राजभ्यों जुदा जुहोनि। 
ध्यूणोतु मित्रो अयंभा भगो नस्तुविजातो वरुणों दक्षो अंशः ॥ 
एक स्थान पर (६।११४॥३) यह संख्या बढ़ा कर सात कर दी गई है पर यह 


१. इन्द्रो धाता भगस्त्वष्टा सित्रोंईथ वरुणो यसः। 
विवस्वान्‌ सविता पुषा अंशुमान्‌ विष्णुरेव च। 
मारीचात्‌ काश्यपादाप पुत्रानदितिरुत्तमान्‌ । मत्स्य० पु० ६॥४,५ 


२. इन्द्रों विष्णभंगस्त्वष्ठा वरुणो हायंमा रवि: । 
पूृषा सित्रश्च धनदो धाता प्जन्य एव च। 
इल्येते द्ादशादित्या:........ । सत्स्य पु० १७०।५६,५७ । 
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नवीन प्रवेष्णय कौन है इसका उल्लेख नहों किया गया (देवा आदित्या ये सप्त 


तेभि: सोमाभिरक्ष णग:) । एक अपेक्षाकृत अर्वाचीन मन्त्र में (१०।७२॥5,६) 
अदिति के आठ पुत्र बताए गये हैं, किन्तु यह कहा गया है कि उनमें से वह सात 
को देवों के पास ले गई और आठवें मार्ताण्ड को, जो मृत अण्ड से उत्पन्न हुआ 
था, पृथ्वी पर ही छोड़ दिया; तथापि बाद में उसे भी अपता लिया-- 


अष्टौ प्रुत्रासो अदितेयें जाता तन्वस्परि । 
देवाँ उपप्रत्‌ सप्तभिः परा मातंण्डमास्यत्‌ ॥ 
सप्तधिः पत्ररदितिस्पप्रेत्‌ पुव्य॑ युगम । 
प्रजाये. म॒त्यवे. त्व॒त्पुनर्माताण्डमाभरत्‌ ॥ ऋ० वे० १०।७२८,६ । 


शतपथ ब्राह्मण (३।१।३।३) इस संबन्ध में एक मनोरंजक लवुकथा का उल्लेख 
करता है--“अदिति के आठ पुत्र थे किन्तु उनमें से सात ही आदित्य कहलाते 
थे । जो आठवाँ पुत्र मातंण्ड नामक अदिति ने उत्पन्त किया वह हस्त-पाद आदि 
अवयवों से रहित एक मांसपिण्ड मात्र था| आदित्यों ने देखा कि यह हम लोगों 
की आकृति से नहीं मिलता अतः उन्होंने उसके अवयव आदि विभक्‍त किये । 
तब वह एक तेजस्वी मनुष्य रूप में परिणत हो गया । उसका नाम विवस्वान्‌ 
हुआ और उससे सब मनुष्यों का जन्म हुआ -- 


अष्टो ह बे पुत्रा अदिते: । यांस्त्वेतद्देवा: आदित्या इत्याचक्षते सप्त ह एव 


.. ते। अविकृतं हाष्टमं जनयाञ्चकार मातंण्डम्‌ । संदेधो ह एवास यावानेव ऊधध्व 
._ स्तावांस्तियंडः पुरुष: सम्मित: इत्युहैके आहुः । ते उ ह एते ऊचु: देवा आदित्या: 
._ अदस्मान्‌ अजनिमा तदमुया इब भूद्‌ हन्‍त विकरबाम इति त॑ विचक्रु: यथा अय॑ 


पुरुषो विकृत: | यम उ ह तद्‌ बिचक्र: स: विवस्वानादित्यस्तस्य इमाः प्रजा: । 
द्वा० ब्रा० ३।१३।३ 


तै० सं० ६५६१ में भी कहा गया हैं कि अंदिति के गर्भ से दूसरी बार 
एक अपरिपक्व अण्ड का जन्म हुआ ( तसस्‍्ये व्यूद्धमण्डसजायत ) । महा० (शान्ति 
२४३।५७) में भी इस सम्बन्ध में एक छोठी सी कथा है कि अदिति ने देवों की 
विजय के लिये पकाये गये यज्ञिय अन्न में से ब्रह्मचारी बुध को भिक्षा नहीं दी 
जिससे उसने अदिति को श।प दिया कि तुम्हारे गर्भ से एक मृत अण्ड का जन्म 
होग। । उस मृत अण्ड से उत्पन्न होने के कारण श्राद्धदेव संज्ञक विवस्वान्‌ मार्तंण्ड 
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नाम से प्रसिद्ध हुए) । हरिवंश पुराण में भी कहा गया है कि कश्यप ने पुत्र 
स्नेह से अज्ञान के कारण कहा कि वह मरा नहीं है अपितु अण्ड में स्थित है 
(इससे वह मृत बालक जीवित हो गया और) इस प्रकार उसका नाम मातंण्ड हू 
पड़ा-- न्‍ 


न खल्वयं म॒तो5ण्डस्थ इति स्नेहादभाषत । इ 
अज्ञानात्‌ कश्यपस्तस्माद्‌ मातंण्ड इति चोच्यते ॥ हरिवंश पु० ५।५४६ 


यह सब उस प्राचीन वैदिक कल्पना का ही उज्जुम्भण है जिसके अनुसार । 
जगत॒-कर्ता प्रजापति-रहूप सूर्य की उत्पत्ति एक हिरण्मय अण्ड से हुई है। अस्तु; 
अदिति द्वारा मार्तण्ड को छोड़ने तथा बाद में स्वीकार कर लेने का कथात्मक 
रहस्य यही है । पर मा्तंण्ड के जन्म के पश्चात्‌ अदिति के आठ पुत्र हो जाते 
हैं और संहिताओं तथा ब्राह्मणों में बार बार इन्हीं का उल्लेख किया जाता हैं। ज 
अथर्ववेद की “अध्टयोनिरदितिरष्टपुत्रा ” (5।६।२१) पंक्ति पहले उल्लिखितकी | 
जा चुकी है | तै० सं० में भी मित्र, वरुण, धाता, अयंमा, अंशु, भग, इन्द्र और ह; 
विवस्वान्‌ (मार्तण्ड) का उल्लेख है? । ऐ० ब्रा० ११।६।१ भी इन्हीं आठ आदित्यों 
का उल्लेख करता हैं-- 


कह न शक कमल अशतराज 





१. अदिति देवानामन्नमपचद्‌ एतद्भुस्त्ता असुरान्‌ हनिष्यन्तीति । तत्र 
बुधो व्तचर्यासमाप्तो आगच्छद्‌ अर्वित चावोचत्‌ भिक्षां देहीति । तत्र 
देबे: पूब॑ंभेतत प्राश्यं नान्येन इत्यदितिः भिक्षां नादातू । अथ भिक्षा- 
प्रत्याख्यानरुषितेन बुधेन ब्रह्ममृतेन अदितिः शप्ता अदितेरुदरे भवि- 
ध्यति व्यथा विवस्वतो ट्वितीयजन्मन्यण्डसज्ञितस्य अण्ड मातुर- 
दितया मारितं स मातंण्डो विवस्वान्‌ अभवत्‌ श्राद्धदेवः । 

अन्त का वाक्य पूर्णतः स्पष्ट नहीं है मार्तण्ड की उत्पत्ति 
विषयक ब्राह्मणग्रन्थों के उल्लेख भी कुछ अस्पष्ट से हैं । 

मात॑ण्ड की उत्पत्ति एवं व्युत्पत्ति आदि के लिये देखिये, पडच- 
विश ब्रा० २३१२।६ महाभारत आदि० ३१३, माकेण्डेय पुराण 
७७।१०१,१०९ तथा ।१०५।१६। 

२. देखिए, ऋग्वेद २7२७।१ का सायण भाष्य । 'ते व्‌ तेत्तरोये अष्टो 
पुत्रातो अवितेरित्युपक्रम्यस्पष्टमनुक्रान्ताः सित्रश्च वरुणश्च 
धाता च॑ अर्थमा च अंशुश्च भगश्च इन्द्रश्च विवस्वांश्च एते इति । 


जननी चीन की. पत्र है... 


पीना फ 4 क 0 


[ द्युस्थानीय देवता (१) :: २०५ 


अदितिः पुत्रकामा साध्येभ्यो देवेम्यो ब्रह्मौदनमपचत्‌ । तस्ये उच्छेषणमददुः 
तत्‌ प्राश्नात्‌ सा रेतोःघत्त घाता च अयंसा च अजायेताम्‌ | सा द्वितीयमपचत्‌ 


न 


““तस्ये भिन्रश्च बरुणश्चाजायेताम्‌ । सा तृतोयस्रपचत्‌””””””'तस्ये अंशश्च 
भगश्चाजायेताम्‌ । चतुर्थभपचत्‌”““ तस्ये इन्द्रश्व विवस्वांश्चाजायेताम्‌ ॥| 


महा० सभा० ११।१०) में इसी प्रकार आदित्यों की (छः) युग्मों में गणना 
है किन्तु तै० सं० और ऐ० ब्रा० की इस सूची पर दृष्टि डालने से प्रतीत होता है 
कि ऋ०वे० २।२७।१ में प्राप्त दक्ष का नाम इस सूची में नहीं हैं । इसके अतिरिक्त 
धाता, विवस्वान्‌ और इन्द्र ये तीन नवीन नाम और आ गये हैं । प्रतीत होता है 
कि इस समय तक अदिति की दक्ष पुत्री के रूप में दृढ़ प्रतिष्ठा हो चुकी थी 
अतः स्वभावतः दक्ष का नाम अदिति के पुत्रों से निकाल दिया गया । ऋग्वेद में 
धाता के स्वरूप की कोई स्पष्ट रूपरेखा नहीं मिलती किन्तु परवर्ती वैदिक 
संहिताओं में वह उन तीन चार महत्त्वपूर्ण देवों में से एक है जिन्होंने आगे चलकर 
प्रजापति की उत्पत्ति में योग दिया । इन्ध ऋग्वेद में अन्तरिक्ष-स्थानीय देवता था, 
चुस्थानीय नहीं । अतः तब उसका आदित्यगण में सन्निविश कठिन था । पर देवों 
के इस स्थान सम्बन्धी वर्गीकरण के सिद्धान्तों के शिथिल हो जाने पर उसका 
यहाँ प्रवेश हो गया* । विवस्वान्‌ ऋग्वेद में पूर्णतः सूर्य का वाची है, उसका 
भौतिक स्वरूप अत्यन्त स्पष्ट है जब कि इस प्राचीन सूची में कुछ अस्पष्ट सौर 
देवता परिगणित हैं। बाद में सविता के साथ उसका भी इनमें प्रवेश हो 
जाता है । ह 

शतपथ ब्राह्मण में आकर आठ से यह संख्या एकदम बारह कर दी गई है 


पर इनके नामों का उल्लेख नहीं किया गया और ऐसा भी प्रतीत होता है कि 
श० ब्रा० आदित्यों के स्वरूप के विषय में इससे अधिक कुछ नहीं जानता कि 


. थ्वे आकाश से सम्बन्धित हैं ॥ यहाँ तक कि उनके अदिति के पुत्र होने का भी 


श० ब्रा० ने उल्लेख नहीं किया | श० ब्रा० ६।१।२॥८ उनकी उत्पत्ति के विषय 
में कहता है कि जब प्रजापति को वाणी का मन से संयोग हुआ तो वह बारह 
बिन्दुओं से गर्भवती हो गई। उससे हादश आदित्यों का जन्म हुआ जिन्‍्हें 
प्रजापति ने दिशाओं, प्रदिशाओं में स्थापित किया । वस्तुतः ब्राह्मणों की रहस्य- 





१. वैसे श० ब्रा० ११।६।३ ५ में इन्द्र की आदित्यों से पृथक्‌ 
गणना है । 


कक + 7४ 7:4 
छः ५ 35 ज्श्ड् १ १०३ च््ब्न्ल्परी ६५. ड 
> 523५-36 732: 8. 
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मयी शेली में यह प्रजापति की मानसी सृष्टि का वर्णन है । सृष्टि-उत्पत्ति 
की सरलतम प्रक्रिया यह हैं कि प्रजापति ने मन में जिस वस्तु का संकल्प किया 
और बाणी से उसे कह दिया वह उसी रूप में बन गई-- > 


स मनसा एवं वाच॑ मिथुनं समभवत्‌ सा द्वादश द्रण्सान गभ्यंभवत ते ; 
द्वादशादित्या: असुज्यन्त तान्‌ दिव्युपादधात । श७ ब्रा० ६।१।२॥८ 
ऐ० ब्रा० १।२।४ में भी बारह आदित्यों का उल्लेख है। 


: तै० सं०, ऐ० ब्रा, कौ० ब्रा० तथा श० ब्रा० आदि लगभग सभी प्राचीन 
ब्राह्मणों में आदित्यो का पुराहितों के एक विशिष्ट वर्ग के रूप में भी उल्लेख 
हैं । वे पहले इसी पृथ्वी पर थे और मरणधर्मा थे किन्तु किसी विशेष यज्ञिय कृत्य _ 
द्वारा उन्होंने अमरत्व तथा आकाश में स्थान प्राप्त किया। अंगिरावंशीय 
ब्राह्मणों (आंगिरसों) से प्रायः उत्तकी प्रतिस्पर्धा वणित की गई है। ऐश ब्रा० 
१।३॥५ में कहा गया हैं कि ये आदित्य (और अंगिरस) पूर्वकाल में मर्त्य थे किन्तु. 
उन्होंने “अग्नि द्वारा अग्नि में यज्ञ किया” (अर्थात्‌ अग्ति में हवन कर के उसकी 
उपासना की) जिनसे वे स्वर्ग पहुंच गये । यह जो अग्नि की आहुति है वह स्वर्ग. 
ले जाती है -- ् 


आदित्याश्चेब इहासन्‌ अंगिरसश्च । ते5ग्रे अग्निना अग्निस्‌ अयजन्त | ते 
स्वगं लोकसांयन्‌ | सेषा स्वरग्या आहुतिः । ऐ० ब्रा० १।३॥५ 


अन्य ब्राह्मणों में अंगिरसों तथा आदित्यों के परस्पर यज्ञ करवाने का भी 
उल्लेख है। कौषीतकि ब्राह्मण (३०६) में यह कथा अधिक विस्पष्ट है। 
अंगिरस अगले दिन सोमयाग करने वाले थे अत: उन्होंने अग्नि को दृत बनाकर 
आदित्यों को यज्ञ में विभिन्न पद संभालने के लिए आमन्त्रित किया । आदित्यों 
ने अग्नि से कहा कि हम तो आज ही यज्ञ कर रहे हैं और हमने तुमको (भ्रग्न 
को होता (तु० की० अग्निर्होता कविक्रतुः ऋ० वे० ११५) बृहस्पति को ब्रह्मा, 
अयास्य को उद्गाता तथा घोर को अध्वर्यू चुना है (ये सभी अंगिरस हैं), अत: 
आप हमार। यज्ञे करायें। अंगिरसों ने मना कर दिया जिससे उन्हें पाप लगा 
और वे आदित्यों के ६० वर्ष पश्चात्‌ स्वर्ग पहुँच सके । 


पर ऐ० ब्रा० ६।५।८,६ का कथन है कि अंगिरसों ने आदित्यों का यज्ञ. 
करवान। स्वीकार कर लिया। यज्ञ समाप्ति के अनन्तर स्वर्ग जाते हुए आदित्यों ने ॥ 





[ युस्थानीय देवता (१) :: २०७ 


अंगिरसों को पृथ्वी दान में दे दो । पर अंगिरसों के अधिकार में आते ही बह तपने 
लगी और सिंहनी होकर लोगों को खाने दौड़ी । तब आदित्यों ने सूर्य रूपी श्वेत 
अश्व” को निष्क्रय के रूप में देकर पृथ्वी वापिस ले ली * 
.. थोड़े बहुत अन्तर से यही कथा श० ब्रा० ३।५।१।१३-१६ में भी प्राप्त 
होती है । 

ब्राह्मण ग्रंथों में आकर बड़ी से बड़ी वैदिक शक्तियाँ भी सामान्य यजमानों 
का सा आचरण करते हुए वर्णित की गई हैं । यज्ञ ही उनके सामने एक प्रमुख 
कत्तंव्य है । अत: यहाँ आदित्यों का सामान्य ब्राह्मणों में परिवर्तित हो जाना कोई 
असाधारण बात नहीं । 

लगता है ब्राह्मण ग्रन्थों में आदित्यों को ऋषिगण मानने की धारणा काफो 

बद्धमूल हो चुकी थी क्योंकि ऐ० ब्रा० के १३ वें अध्याय में प्रजापति के तेज 


१. सूर्य के श्वेत अश्व के रूप में वर्णन के लिये देखिये अथर्व २०११३५।७-१०। 
श० ब्रा० ३।५।१।१६ में इस अश्व का सूर्य के साथ तादात्म्य किया 
गया है-- 


गृहीतो य एब तपतीति । तस्मात्‌ सद्यः क्रियो5श्व: श्वेतोदक्षिणा । 

२. ब्रह्मपुराण (१५५/१-१४) में यह कथा बड़े सुन्दर ढंग से पल्‍लबित की 
गयी है। पौराणिक काल में गौ के अतिशय महत्त्व के कारण यहाँ 
एशवेत अश्व का स्थान कपिला गौ ने ले लिया है। संक्षेप में वह इस 
प्रकार है :-- 

गौतम्या दक्षिण पारे आदित्यान मुनिसत्तम । 
अयाजयन्नंगिरसो दक्षिणां ते भुवं ददु:। 
अंगिरोभ्यस्तदादित्या: तपसेंइगिरसो ददुः । 
सा भूमि: सेंहिकी भृत्वा जनान्‌ सर्वानभक्षयत्‌ ।३। 
तत्रसुस्ते जना: सर्वे अंगिरोम्यों न्‍्यवेदयन्‌ । 
आदित्याननुगत्वाथ वाचमंगिरसोउब्बवन्‌ । 
भुव॑ गहुन्तु या दत्ता नेत्यादित्यास्तदाब्र॒वन्‌ । 
निवत्तां दक्षिणां ने प्रतिगृह्ुन्ति सूरयः | 
तथापि क्रयरूपेण गृह्लीमो दक्षिणां भुवम | 
तथेत्युक्ते तु ते देवा: कपिलां शुभलक्षणाम्‌ । 
गंगायाः दक्षिणे पार भुवः स्थाने तु तां ददुः । 
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वैदिक देवता : उद्भव और विकास ] 


से विभिन्‍न ऋषियों की उत्पत्ति का वर्णन है और इनमें आदित्यों का भी 
उल्लेख है । अपनी पुत्री के प्रति आसक्त होने पर प्रजापति" के वीयें से एक 
तडाग बन गया । यह व्यर्थ न जाय यह सोच कर देवों ने उसे अग्नि वैश्वानर से _ 
घेर दिया । उसके ऊपर मरुत बहने लगें; अग्नि ने उसे जलाया। उसका एक 
अंश अग्नि के जलाने के कारण चमकने लगा (अदेदीदिवत ), वे ही आदित्य बन 

गये ह 


इदं प्रजापते: रेतः सिक्तमधावत्‌ । तत्‌ सरो”भवत्‌ | ते देवा अन्नवन्‌ मेद॑ 
रेतो दुषदिति । तदग्निना वेश्वानरेण पर्यादधु:। तन्मरुतः अधुन्चत्‌ | तदग्नि- 
बेंश्वानर: प्राच्यावयत्‌ । तस्य यद्‌ रेतसः तृतोयम्‌ अदेदोदिवत्‌ (तद) आदित्या 
++५7 के ऐ० ब्रा० ३।३।६॥१० 


ऐ० ब्रा० के इस प्रसंग में दिवः (चमकना) धातु से आदित्य शब्द की व्युत्पत्ति 
बताई गई है । व्याकरण की दृष्टि से अशुद्ध होते हुए भी यह व्युत्पत्ति संभवतः 
आदित्यों के मूल स्वरूप के सर्वाधिक समीप है । क्‍योंकि यह तो लगभग निश्चित 
ही है कि आदित्यगण में परिगणित देवता अपने मूल रूप में किसी न किसी 
प्रकार प्रकाश से अवश्य संबन्धित थे । महाभारत काल में भी आदित्यों का यह 
स्वरूप अत्यस्त स्पष्ट था। आदि० ६४॥ १४-१५ में कहा गया है कि अदिति 
के गर्भ से प्रकट बारह आदित्य सूर्य के ही विभिन्‍न रूप है--- 


द्ादशंते समाख्याता आदित्या: सूर्यरूपिणः | 
अदितेगंभंसम्भूताः. सर्वदेवपुरोगमाः ।॥ 


पर ब्राह्मणग्रन्थों में आदित्य शब्द की अन्य प्रकार से भी व्याख्या की गई 
है, उदाहरणार्थ श० ब्रा० ११।६।६।८ (बुह॒दारण्यक उ० ३।६।५) में कहा गया है 
कि वर्ष के द्वादश मास हीं द्वादश आदित्य कहलाते हैं । ये मास संसार की प्रत्येक 
वस्तु लेते हुए (आददाना:, व्याप्त करते हुए) जाते हैं, इसीलिए इनको आदित्य 
कहते हैं । 


कतमे आदित्या इति । द्वादशमासाः संवत्सरस्य एते आदित्या:। एते हि इदं 
१. इस कथा की व्याख्या के लिये देखिए €वाँ अध्याय, 'प्रजापति' । 


२. इसी प्रकरण में ठीक इसी प्रकार भृगु-अंगिरस तथा बृहस्पति की भी 
उत्पत्ति वर्णित की गई है । 





| य्यस्थानीय देवता (१) :: २०६ 


.. सर्वेम्‌ आददाना यान्‍्ति । यद्‌ इदं स्वंम्‌ आददाना यन्ति तस्माद्‌ आदित्या 


इति ॥ 


धर शब्दान्तर से श्रीमद्भागवत का कथन है कि वेदरूप, आदि-पुरुष, भगवान्‌ 
सूर्य लौकिक कर्म संचालन के लिए अपने को बारह भागों में बांठ कर वसंत आदि 
... &: ऋतुओं में तदनुरूप ऋतुगुणों (मौसम) का विधान करते हैं--- 


; स॒एथ भगवानादिपुरुष:........लोकानाँ स्वस्तये आत्मानं त्रयीमयं कर्म- 
.. शुद्धिनिमित्त द्वादशथा विभज्य घट्सु वसन्तादिषु ऋतुषु यथोपजोषम्‌ ऋतुगणान्‌ 
. विदधाति।. भाग० पु० ५॥२२॥३ 


परवर्ती हिन्दू धर्म में प्रलयकाल के अवसर पर प्रकाशित होने वाले बारह 
._ सूर्यों की कल्पना इन्हीं आदित्यों का ही विकसित रूप है। बारह मासों को आदित्य 
. मानने की कल्पना का उदभव संभवत: अदिति को आनन्‍्त्य अथवा निस्सीम-काल 
. क्षा प्रतीक मानने से हुआ है । यदि अदिति उस समाप्तिहीन, निरन्तर प्रवहमान 
समय को द्योतित करती है जिसकी इकाई वर्ष है तो अदिति के पुत्रों का वर्ष के 
. बारह मासों से तादात्म्य हो जाना नितान्‍्त स्वाभाविक है । विष्णु पुराण (२।१० ) 
. में कहा गया है कि बारह मासों में सूय॑ का रथ विभिन्‍न आदित्यों से अधिष्ठित 


होता है-- 


स रथो5धिष्ठितो देव रादित्येऋ घिभि: तथा ॥ २।१०।२ 


चैत्र में सूये के रथ में धाता, वैशाख में अयंमा, ज्येष्ठ में मित्र, आषाढ़ में 
. में वरुण, श्रावण में इल्द्र, भाद्रपद में विवस्वानू, आश्विन में पूषा, काततिक में 
 पर्जन्य, मार्गशीर्ष में अंश, पौष में भग, माघ में त्वष्टा तथा फाल्गुन में विष्णु 
विराजमान होते हैं। स्पष्ट है कि वर्ष के विभिन्न मासों में सूर्य के ताप के 
. विभिन्न रूप देखकर एक ही सूर्य के इत ब्रारह रूपों को एक-एक मास से संबन्ध्रित 
क्र लिया गया" । प्रो० रोठ ने आदित्यों के इतने भौतिक रूपों को स्वीकार नहीं 
किया है। उसके अनुसार आदित्य मुख्यतः भावात्मक देवता हैं । अनन्तता रूपी 
._ आदिति तत्त्व उनको धारण करता है। अदिति के पुत्र होने के कारण वे अनश्वर, 
शाश्वत और सनातन हैं । जिस अमर और अनश्वर तत्त्व में वे निवास करते हैं 
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वह दिव्य (आकाशीय) ज्योति है। आदित्य न तो सूर्य के - प्रतीक हैं, न चन्द्रमा 
के और न ॒तारों के; अपितु इस सम्पूर्ण भौतिक प्रकाश के पीछे जो एक अन्त 
ज्योति तत्त्व है, वे उसके धारण करने वाले हैं" 


आदित्यों की एक अत्यन्त सन्‍्तोषजनक व्याख्या ग्रिसवोल्ड" ने भी की है। 
उनके अनुसार सभी आदित्य वैदिक देवमण्डल के सर्वोत्कृष्ट एवं आदरणीय 
देवता वरुण के ही विभिन्न विशेषण मात्र हैं । सम्पूर्ण आदित्यों के लिए मिलकर 
वेदों में सम्भवतः ऐसी कोई बात नहीं कही गई जो वरुण के लिए सत्य न हो। 
वरुण की भाँति वे भी नंतिक तत्त्वों से युक्त हैं। ऋत की रक्षा करते हैं और 
पापों को क्षमा करते हैं । अत: प्रतीत होता है कि उनका कोई स्वतन्‍त्र व्यक्तित्व. 
नहीं है। वे वरुण के ही स्वरूप की विभिन्न विशेषताओं के मानवीकरण मात्र हैं... 
और उसके ही महान्‌ व्यक्तित्व के अंश हैं। विभिन्न. आदित्यों और वरुण के. 
स्वरूप को मिला कर ही पूर्व-वैदिक काल के इस महान्‌ देवता का चित्र खींचा. 
जा सकता है जो अपने उत्कर्ष के कारण वेदिक देवमण्डल में अप्रतिम था, और 
जिसके बनायें नियमों को तोड़ने की सामर्थ्यं देवों में भी नहीं थी। मित्र शब्द 
मेत्री और सुलह का वाची है और वरुण के सामाजिक रूप को व्यक्त करता है । 
अयंमा का अर्थ है सुहृद्‌ अथवा वर का परिचित और यह वैवाहिक संबन्ध की. 
पवित्रता का द्योतक है। भग का अर्थ है भाग्य अथवा सम्पत्ति और यह देवता 
वरुण की सौभाग्यप्रदायिनी प्रकृति तथा उदारता का बोध कराता है। दक्ष का 
अथ निपुणता या कोशल हैं ओर यह शब्द वरुण की शक्ति एवं चातुर्य का परि- 
चायक है । इसी प्रकार अंश शब्द का अर्थ भाग है और इससे प्रतीत होता है कि 
देवता वरुण किसी व्यक्ति को उसके प्राप्त अंश से विमुख नहीं करता--आदि । 
इस प्रकार सामूहिक रूप से आदित्य गण दिव्य-ज्योति से संबन्धित होते हुए भी 
सत्य, पवित्रता और ऋत के रक्षक भी हैं। वे भौतिक (प्रकृति संबन्धी) तथा 
नैतिक दोंनों प्रकार के शाश्वत एवं अभंग्य सांसारिक नियमों के संस्थापक हैं ३ । 


१. त्साइटआफ्ट डे5र दॉइशेन मसार्गेनलेण्डिशेन गेज्ञलशाफ्ट : भाग ६, 
पृ० ६८ तथा आगे । 

२. डा० एच० -डी० ग्रिसवोल्ड, दि रिलीजन आफ दि ऋग्वंद: 
पृ० १४३ | 

३. वही, पृ० १४४, १४५॥ 





[ चुस्थानीय देवता (१) :: २११ 


: ग्रिसवोल्ड के मत में पर्याप्त सामंजस्य है और निश्संदिग्धतया आदित्यगण के 
. सभी प्राचीन देवता अमूतं भावों के मानवीकरण मात्र है। ऋग्वेद में ही उनका 
व्यक्तित्व अत्यन्त धुँधला है और बाद में तो उनका नाम-मात्र अवशिष्ट रह 
गया है । भग शब्द भारोपीय है, और जैसा कि प्रथम अध्याय में कहा जा चुका 
है, यह देवों का एक सामान्य विशेषण मात्र था। क्रमशः द्वितीय तथा चतुर्थ 
. अध्याय में मित्र एवं दक्ष की भावात्मक प्रकृति पर भी प्रकाश डाला गया 
. है। अंश और भग में कोई उल्लेखनीय विशेषता नहीं हैं। और अयंमा का 
यद्यपि ब्राह्मण ग्रन्थों में सूर्य से तादात्म्य किमा गया है तो भी ऋग्वेद में कई 
स्थानों पर यह केवल सुहद्‌ या मित्र का भाव रखता है। किसी बड़े देवता-के 
. प्रमुख विशेषणों का पृथक होकर स्वतंत्र देवता बन जाना ऋग्वेद में अस्वा- 
. भाविक नहीं है; उदाहरणार्थ विवस्वान्‌ और सविता देवता सूर्य - के ही प्राचीन 
विशेषण मात्र हैं । 


ऋग्वेद के द्वितीय मण्डल के २७ वें सूक्‍त में आदित्यों की सामान्य विशेष- 
. ताओं का पर्याप्त परिचय मिलता है। यहाँ उन्हें भास्वर, पवित्र, पाप तथा 
. कलंक से रहित, अदम्य, विस्तृत, गंभीर, अवंचनीय तथा कई नेत्रों से युक्त 
कहा गया है-- 
आदित्यास: शुचयो धारपुता अबुजिना अनवद्या अरिष्टाः ॥२॥ 
त आदित्यास उरवो गभीरा अदब्धासो दिप्सन्तों भूय॑क्षा: ॥३॥ 


वे न कभी सोते हैं और न पलक मारते हैं, उन्हें कोई धोखा नहीं दे सकता। वे 
सबके कम देखते हैं और मनुष्यों की रक्षा करते हैं -- 


अस्वप्नजो अनिमिषा अदब्धा उरुशंसा ऋजवबे मर्त्याय ॥९॥ 


वें मनुष्य के हृदय के अन्दर तक देख लेते हैं तथा छली और सज्जन को अच्छी 
प्रकार पहचानते हैं। दूर की (अज्ञात) वस्तु भी उनके समीप हैं -- 


१. अन्तः पश्यन्ति वुजनोत साध सब राजम्यः परमा चिदन्ति ॥२।२७॥३ 


२. पाकत्रा स्थन देवा: हृत्सु जानीय सत्यंम्‌ ॥ऋ०८।१८।१५ 
0: 
संसार की स्थावर-जंगम दोनों प्रकार की वस्तुओं की वे रक्षा करते हैं; वे 
्रत्यन्त पवित्र (ऋतावानः) है । उनके नियम पूर्णतः निश्चित है (धृतब्रताः) वे 
असत्य से घणा करते हैं और पापियों को दण्ड देते हैं-- 


हर 
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(2. २१२ :: वैदिक देवता : उद्भव और विकास ] 
द धारयन्त आदित्यासो जगत स्था देवा विश्वस्य भुवनस्य गोपाः । 





हु | दीर्धाधियों रक्षमाणा असुयंमृतावानश्वयमाना ऋणानि॥ र।र७छा४ 
| 
। |] आदित्यों में से मित्र तथा वरुण से पापों को दूर करने की विशेष रूप ते 
द क्‍ ह द प्राथंना की जाती है (२।२७। १४) । आदित्य जिसकी रक्षा करते हैं वह उसी 
$ प्रकार सुरक्षित हो जाता हैं जैसे योद्धा कवच से-- वि 
॥ .. युष्मे देवा अपि प्ससि युध्यन्त हव वर्ससु । ऋण बे० छाप... 
ह ॥। । अर्थवेद में भी आदित्यों का लगभग यही स्वरूप प्राप्त होता है। उनका 
| ! निवास स्थान परम व्योम में हैं। मृत व्यक्ति देवयान से जाकर उनके निवास 
| स्थान तक पहुंच जाता है (अ० वे० २११२॥४)। अ० वे० ७७७११ में उनका 
(| निवास गहरे समुद्र में बताया गया है जो संभवत: प्रकाश के समुद्र का द्योतक है-- 
द द | तेषां हि धाम गभिषक्‌ समुद्रियं नेनानू नमसा परो अध्ति किचन॥ 
। ॥ बे न. विश्वेदेवों' में ५ 
| | एक स्थान पर आदित्यों (तथा विश्वेदेवों) के उपासक को उत्तम प्रकाश में ले _ 
| द ॥$ चलने की प्रार्थना की गई है-- थे 
| द इममादित्या उत विश्वे च देवा उत्तरस्मिन्‌ ज्योतिषि धारयन्तु 
॥ आ० ब० १।६।१। | 
॥ - 
क्‍ द | वे शत्रओं से मनुष्य की रक्षा करते हैं (॥० वे० ६।२।१५) और युद्ध के समय 
|॥॥ अपने उपासक के साथ-साथ जाकर उसकी सहायता करते हैं (५२११०) । 
। | तै०्सं० (६।२२) तथा श०ब्रा० (३।४।२।१) में वरुण को आदित्यों का नेता 


तथा अधिपति बताया गया है किन्तु वरुण के परवर्ती छ्ास के कारण यह पद | 
इन्द्र को प्राप्त हो गया है। अदिति के गर्भ से उसका जन्म सर्वप्रथम हुआ है । अत: 
अवस्था की दष्टि से वह इन आदित्यों में सबसे बड़ा है। विष्णु यद्यपि सबसे 

द छोटे हैं किन्तु अपने गुणों के कारण उनका महत्त्व सबसे अधिक है-- 

क्‍ जघन्यजस्तु सर्वेषामावित्यानां गुणाधिक: । 
महा० आदि० ६६।६७ ॥ 

द पदम ७।२० में अंदिति के इन पुत्रों को देवों में सर्वेश्रेष्ठ कहा गया है। 
हरिवंश (११५४८ वां श्लोक) तथा म० पु० १७६।५७ में भी इन्हें सर्वोत्कृष्ट 
[| क्‍ री देवत। माना गया है-- 

द 

द 

क्‍ 

द 
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| इत्येते द्वादशादित्या वंरिष्ठास्त्रिदिवोकसः । 








[ द्यस्थानीय देवता (१) :: २१३ 


किक्तु पुराणों में परिपूर्ण रूप से विकसित पुनर्जन्म के सिद्धान्त की लपेट में 
कहीं-कहीं ये आदित्य भी आगये हैं। वेदों के अक्षय और अमर आदित्यों की आयु 
पुराणों में आकर केवल एक मन्‍्वन्तर की रह गई है। भ्रत्येक मन्वन्तर में वे 
पुनर्जन्म ग्रहण करके एक नया रूप धारण करते हैं | विष्णु पुराण १।१५॥१२८- 
. १३०,१३४ में कहा गया है कि आदित्य इस मन्वन्तर से पू्व॑वर्ती चाक्षुष मन्वच्तर 
में तुषित नामक देवता थे । मन्वन्तर के समाप्त होने पर इन्होंने अदिति के गर्भ 
से जन्म ले लिया और आदित्य कहलाये--- 


पू्व॑मन्‍्वन्तरे श्रेष्ठा: द्वावइशासन्‌ सुरोत्तमाः । 
तुषिता नाम तेष्न्योन्यम्‌ ऊचुबेवस्वतेडन्तरे ॥ 
उपस्थितेशतियशसश्चाक्षुषस्यान्तरे सनो; । 
समवायोकृता: सर्व॑ समागस्य परस्परम्‌ ॥ 
आगच्छत द्र॒ुतं देवा अदिति सम्प्रविश्य व॑ । 
मन्वन्तरे प्रसुयामस्तन्तः श्रेयो भवेदिति ॥ 
एवमुक्‍त्वा तु ते सर्व चाक्षुषस्थान्तरे सनो: । 
मारीचात्‌ काश्यपाज्जाता अदित्या दक्षकन्ययां ॥| 
चाक्षुषस्यान्तरे पुर्बंभासन्‌ ये तुषिता सुराः। 
बंवस्वतेडन्तरे ते वे आदित्या द्वादश स्मृता: ॥ 


वायु पुराण (६६ वाँ तथा ६७ वाँ अध्याय) तो आदित्यों के कल्प के 
आरम्भ से लेकर अब तक सात जन्मों का उल्लेख करता है। कल्प के आदि 
में प्रजापति ने अपने मुख से दर्श, पोर्णमास, बृहत्‌, रथन्तर, आकत, आकति, 
वित्ति, सुवित्ति, कूति, अधीष्ट, अधीति और विज्ञाति इन बारह मनुओं की 
उत्पत्ति की । इन्हीं को जय नामक देवगण भी कहते हैं। ये सब मन्त्रमय 
शरीर वले हैं ( वस्तुतः ये नाम यज्ञिय कर्मकाण्ढ से सम्बन्धित विभिन्न 
संज्ञाओं के मानवीकरण मात्र हैं )। ब्रह्मा ने उन्हें सृष्टि करने की आज्ञा दी पर 
वे मुक्ति के प्रयत्नों में लग गये जिससे ब्रह्मा ने उन्हें सात बार जन्म लेने का 


शाप दिया | अतः स्वायंभुव मन्वन्तर में वे अजिता के गर्भ से अजित नामक 
देवगण के रूप में, स्वारोचिष मन्वन्तर में तुषिता के गर्भ से तुषित गण के रूप 
में, औत्तम मन्वन्तर में सत्या के गर्भ से सत्यगण के रूप में, तामस मन्वन्तर में 
. हर्या से हरिगण के रूप में तथा चारिष्णव मन्वन्तर में निकुष्ठा के गर्भ से 
. वैकुण्ठगण के रूप में उत्पन्न हुए। छठे चाक्ष॒ष मन्वन्तर में वे धर्म की पत्नी 
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साध्या के गर्भ से साध्यगण के रूप में तथा इस वर्तमान वेव॑स्वत मन्वन्तर में. 
अदिति के गर्भ से आदित्यों के रूप में उत्पन्न हुए । 


यह वर्णन कुछ विचित्र सां है और अन्य ग्रन्थों में प्राप्त आदित्यों के 
सामान्‍य स्वरूप से मेल नहीं खाता । विशेष रूप से सम्पूर्ण जगत्‌ के निर्माण, ._ 
पालन तथा संहार करने में समर्थ, परमेश्वर रूपी विष्णु का प्रत्येक मन्वन्तर में. 
जन्म और तिरोभाव किसी भी पुराण में वर्णित विष्णु की प्रकृति से भिन्न है। 
यह ठीक है कि इस समस्या का समांधान विष्णु-परमेश्वर को आदित्यगण के 
'विष्णु' से पृथक्‌ मान कर एवं उनके उपेन्द्र-रूप अथवा वामन अवतार को 
आदित्यों की सूची में परिगणित करके किया जा सकता है, किन्तु बहुत संतोष- 
जनक यह नहीं है क्योंकि न तो उपेन्द्र-विष्णु के किसी अन्य रूप का पूव॑वर्ती 
मन्वन्तर में उल्लेख मिलता है, और न. ही ब्रह्मा द्वारा विष्णु की उत्पति किसी 
पुराण द्वारा मान्य है । इन्द्र और वरुण जेसे देवों की भी निरन्तर उत्पत्ति एवं 
विनाश आदि का कहीं कोई उल्लेख नहीं है । अतः यही सम्भव प्रतीत होता है 
कि वायुपुराणकार आदित्यगण को विष्णु, इन्द्र, वरुण एवं विवस्वान्‌ आदि देवों 
से पृथक कुछ तुच्छ एवं कम महत्त्वपूर्ण देवों का एक समूह मात्र मानता है । 
पर विष्णु पुराण तो बड़े से बड़े देवों की उत्पत्ति में कोई आश्चर्य नहीं 
मानता । उसके अनुसार इन सभी ३३ वेदिक देवताओं की उत्पत्ति एवं निरोध 
सदा हुआ ही करता है--- 


सर्ब देवगणास्तात त्रयस्त्रिशत्तुछन्दजा: 
तेषामपीह सतत निरोधोत्पत्तिरुच्यते ॥ १।१५॥१ ३६९ 


अस्तु, आदित्यगण के सब देवताओं का प्ृरथक्‌-पृथक्‌ वर्णन आगे के पृष्ठों 
में किया जाएगा । यहाँ वेदों के प्रसिद्ध जमंन विद्वान्‌ ओल्डेनबर्ग के उस मत 
का उल्लेख करना आवश्यक जान पड़ता है जिसके अनुसार आदित्यगण के 
प्राचीन सदस्य भारतीय सृष्टि नहीं है अपितु किसी सेमेटिक देश से लेकर वंदिक 
देवमण्डल में समाविष्ट कर लिये गये हैं' । इस मत की विस्तृत समीक्षा द्वितीय 
अध्याय में अहुरमज़्द। की व्याख्या में की जा चुकी है। संक्षेप में उसका कहना - 
है कि ईरानी 'अमेश स्पेन्ता' और वेदिक आदित्य' एक ही हैं और दोनों बेबी- 
लोनिया से आयय॑ देवमण्डल में आये हैं। जिस प्रकार ईरानी धर्म में छः अमेश- 

१. (अ) डी रिलोगियोन डेस वेद (तृतीय संस्करण, १६२३), प्ृ० १६० 

(आ) त्सा० डर दा» सा० गे०, भाग ५० पृ० ४३ तथा आगे । 
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स्पेन्ता है और उनका अधिपति अहुर-मज़्दा है उसी प्रकार वैदिक काल में 
वरुण छ: आदित्यों का अधिपति है और इस प्रकार कुल सात आदित्य हैं । ये 
सात आदित्य सूर्य (मित्र) चन्द्र (वरुण) तथा सप्ताह के अन्य पाँच ग्रहों को 
. द्योतित करते हैं। उसके अनुसार वरुण तथा अहुरमज़्दा के स्वरूप में जो 
नतिक तत्त्वों का उत्करष है वह आय॑े धर्म से बाहर की वस्तु है।. वरुण तथा 
मित्र एवं अहुर के अतिरिक्त आय॑ धर्म में नेतिक दृष्टि से उत्कृष्ट अन्य कोई 
देवता नहीं हैं । किन्तु बेबीलोन में ये तत्त्व बहुत पहले ही विकसित हो चुके थे 
और ये विभिन्न ग्रहों को व्यक्त करने वाले देवों से सम्बन्धित थे । अतः जब 
आर्यों ने इन ग्रहों के स्वरूप पर विकसित देवों को आदित्यों के रूप में ग्रहण 
किया तो ये तत्त्व भी उन्हीं के साथ आ गये । 















ओल्डेनबर्ग का यह मत पूर्णतः निराधार है। सबसे बहली बात तो यह 
._ है कि अमेशस्पेन्ता और आदित्यों में दूर-दूर तक कोई समानता नहीं है । ईरान 
. में अमेशस्पेन्ता की कल्पना बहुत अर्वाचीन और पूर्णतः ज़रथुस्त्र के नये धर्म 
से सम्बन्धित है, प्राचीन ईरानी धर्म से नहीं। समान स्रोत से उत्पन्न देवों 
ः के नाम में ध्वनि का कुछ न कुछ क्षीण साम्य अवश्य होना चाहिये | यदि 
. नामों का साम्य न हो तो प्रकृति का तो कम से कम होना ही चाहिये । किन्तु 
. १-वोहु मनः ( सद्विचार ) २-अश वहिश्त ( श्रेष्ठ पविन्नता ) ३-ख्शश्र वहय॑ 
_( सुन्दर राज्य ) ४-आरमइति ( मैज्री या संज्ञान ) ५-हजउवंतात (स्वास्थ्य) 
. और ६-समेरतात ( अमरता ) इन छः: अमेशस्पेन्ताओं का किसी भी आदित्य 
. से भावसाम्य नहीं है। एक विशेष बात और है। ईरानी धर्म में वैदिक 
. आदित्यों में से अथंगा (ऐयमन्‌ ), भग (बग़) तथा मित्र (मिश्र) के नाम पाये 
. जाते हैं किन्तु ये अमेशस्पेन्ता की सूची में सम्मिलित तहीं है। इसके अतिरिक्त 
: आदित्यों की सात संख्या वेदों में केवल एक बार उल्लिखित है। यह स्थिर 
ः नहीं है । प्राचीन वैदिक मन्‍्त्रों में वरुण सहित केवल छः आदित्यों का ही 
. उल्लेख है और परवर्ती मन्त्रों में कम से कम आठ का उल्लेख मिलता है । 


._ अमेशस्पेन्ताओं पर एक दृष्टि डालने से ही स्पष्ट हो जाता है कि ये 
+ परूणतः भावात्मक और अमूर्त हैं और इनका किसी भी प्राकृतिक तत्त्व से दूर- 
दूर तक कोई सम्बन्ध नहीं है, ग्रहों जैसी परम भोतिक वस्तु से उनके 
साहचय की तो कल्पना भी नहीं की जा सकती । आदित्यों और अमेशस्पेन्ताओं 
के इस भावात्मकस्वरूप के कारण ही उनसे, प्राकृतिक तत्त्वों से उद्भूत अन्य 
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देवों की भाँति, कोई भी पौराणिक कथा सम्बन्धित नहीं है। वस्तुतः उनके 
स्वरूप में इसका अवकाश ही नहीं हैं । 


' हु 


ईरानी धर्म के अश-वहिश्त या ऋत का उल्लेख ओल्डेनबंग के पश्चात्‌ 
तेल-एल-अमरन में कीलकाक्षर में लिखे कुछ ऐसे मृत्फलकों में पाया गया. _ 
है जो कम से कम १६०० ई० पू० के हैं और यह समय ओल्डेनबर्ग द्वारा बेबी- 
लौनियन प्रभाव के लियें निश्चित किये गये समय से कम से कम २०० वर्ष 
पूर्व है । स्पष्ट है कि ऋत के नंतिक नियम तथ। इससे सम्बन्धित अमेशस्पेन्ता _ 
(अशवंहिश्त) की कल्पना ईरान में सैमेटिक प्रभाव के बहुत पूर्व ही विद्यमान _ 
थी" ध्य 

इसके अतिरिक्त यह मानना कि प्राचीन भारतीय ईरानी आय॑ नेतिक 
तत्त्वों से बहुत दूर थे और वे. किसी मैतिक देवता की उद्भावना नहीं कर सकते 
थे, घोर पक्षपात पूर्ण होगा । जिन आयों की उपासना में ज्योतिष्मानू आकाश 
से सम्बन्धित सर्वोच्च देवता द्यौः की उपासना का समावेश था उनके धर्म में... 
नैतिक तत्त्वों की उत्पत्ति बहुत सरल थी और तेल-एल-अमने के मृत्फलकों 
ने सामियों से भी पूर्व आर्य धर्म में ऐसे तत्त्वों की उपस्थिति निविवाद रूपसे 
सिद्ध कर दी है। स्वतः ज़रथुस्त्र की धामिक क्रान्ति यह सूचित करती 
है कि आय नेतिक विचारों और मूल्यों की दृष्टि से पिछड़े हुए नहीं थे । ;.8 


सूर्थ तथा अन्य सौर देवता 


'देव” शब्द स्वयं इस तथ्य का प्रमाण है कि आर्यों की दिव्य शक्ति सम्बन्धी 
प्राचीनतम धारणा प्रकाश से सम्बन्धित थी। अतः ऋग्वेद में सूर्य एवं प्रकाश 
के अनेक रूपों से सम्बन्धित अनेक प्रकार के देवों की प्राप्ति और परिणाम- 
स्वरूप द्युस्थानीय देवों की सर्वाधिक संख्या आश्चर्य का विषय नहीं है । 


ऋग्वेद में सू्यं के भौतिक रूप से प्रत्यक्षतया सम्बन्धित देवता का नाम 
'सूय' ही है। इस देवता का मानवीकरण अत्यधिक अपूर्ण है । सूर्य के रूप में 
बैदिक ऋषियों ने संसार को प्रकाश देने वाले एवं प्रातःकाल प्रत्येक व्यक्ति में 
नवंशक्ति का संचार करके उस्ते कार्यों में संलग्न कर देने वाले, आकाशस्थ' 





१. देखिय, ब्लूमफ़ोल्ड : दि रिलीजन ऑफ दि बेद, पृ० ११, १३, 
१३५, १२६९ । | 
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ज्योतिष्पिण्ड का ही वर्णन किया है | सूयं का भासमान मडल ही ऋषियों के 
सम्मुख प्रमुख रूप से वर्ण्य रहा है, उसका आधिदेविक स्वरूप नहीं । 


सूर्य आकाश के पुत्र हैं (दिवस्पुत्नाय सूर्याय शंसत। ऋ० १०।३७॥१ )। उनको 
अदिति का पुत्र या आदितेय भी कहां गया है ( १०८४॥११ )। उनके उदय 
के अनन्तर ही मनुष्य के नेत्र सांसारिक विषयों को देख पाते हैं अतः वे 
प्राणियों के एकमान्न नेत्र हैं ( सूर्यो भूतस्येक चक्षु), अ० बे० १३।९।४५ तथा 
ऋण० बे० १०११५८।४ ) ॥ अ० बे० ५॥२४।६ में सू्यें को नेत्रों का अधिपति 
बता कर उससे अपनी (आँखों की ? ) रक्षा करने की प्रार्थन। की गई है 
(सुरयंश्वक्षपामधिपति: स मामवतु )। ऋग्वेद के प्रसिद्ध पुरुष-सूक्त में कहा गया 
हैं कि सूर्य की उत्पत्ति विराट-पुरुष के नेत्रों से हुई है ( चक्षो: सूर्यों अजायत, 
१०१६०।१३ ) और ऋ० १०॥१६।३ में कहा गया हैं कि मरने पर मनुष्य के 
चक्ष ( या दर्शन शक्ति ) सूर्य में मिल जाते हैं (सुर्य चक्षुगंच्छतु) 


प्रकृति के कोने कोने में सूर्य की रश्मियों के प्रवेश के कारण सूर्य को 
“बहुत दूर तक देखने वाले' कहा गया है। 'उच्चक्षा! (ऋ० ७॥३५।८) तथा 
दूरेदश' ( १०३७१ ) विशेषण विशेष रूप से उनके लिये प्रयुक्त हुए हैं । सब 
कुछ देखने के कारण वे 'विश्वचक्षा” ( १।५०२ ) भी हैं । सूर्य मनुष्यों के 
सभी कृत्यों को देखते हैं (पश्यन जन्मानि सूर्यः, ऋ० १।६०।७) । वे प्राणियों 
के शुभ ( ऋजु ) एवं अशुभ ( व॒ुजिन ) कर्मों को जान॑ते हैं ( ऋजु मत्यंष 
वुजिना च पश्यन्‌ अभिचणष्ठे सूरो अय॑ एवानू, ऋ० ६॥५१॥२ ) | वे संसार 
को स्थिर रखने चाले छँवँ जगत्‌ के रक्षक ( विश्वस्य स्थातुजंगतश्च गोषा, 
७॥६०।२ ) है॥ उनके बिना इस संसार को कल्पना नहीं की जा सकती अतः 
उन्हें इस स्थावर तथा जंगम जंगत्‌ की आत्मा कहा गया है (सूर्य आत्सा जगत- 
स्तस्थषश्च, १।११५।१) | 


सूर्य के रथ को सात अश्व खींचते है । इन अश्वों का रंग हरित वर्ण का 
हैं। ऋग्वेद में इनका प्रायः उल्लेंख हुआ है (आ सूर्यो यातु सप्ताश्वः, ५।४५॥६; 
.._ स्॒प्त त्वा हरितो रथे वहन्ति देव सुर्ये, १५०५; अयुक्त सप्त हरित: सघस्थात्‌, 
. ७।६०।३; भद्रा अश्वा हरित: सूयंस्य, १११५३) | सूये की यह विशेषता 
. वौराणिक काल तक अविच्छिन्न चली आई है। लोकिक संस्कृत में सप्त- 
._ सप्तति एवं हरिदश्व या हरितहय आदि सूर्य के सामान्य विशेषण हैं । 


उषा-काल के पश्चात्‌ सूर्योदय होने के कारण ऋगेद में सूर्य को उषा 
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( रूपी माताओं ) की गोद में खेलते हुए ( या सुशोभित होते हुए ) वर्णित : 
किया गया है-- हि 


विश्राजमानः उषसामुपस्थाद्‌ रेभेरुदेति अनुमद्यमान: (७।६३।३) । 
किन्तु कहीं-कहीं उषा को सूर्य की योषा (पत्नी) भी कहा गया है (७७७४॥५)। 


पूर्व से पश्चिम तक आकाश में विचरण करने के कारण कहीं कहीं सूर्य. 
को 'अरुष ( भूरे या लाल ) वर्ण का सुन्दर पंखों वाला पक्षी” भी कहा गया है . 
(उक्षा समुद्रों अरुषः सुपर्णः, ऋ० ५॥४७॥३)। उनकी उपमा तीक्र गति से उड़ने... 
वाले श्येन से दी गई है (रघ: श्येनः पतयदन्धो अच्छा, ५।४५॥६) । ह 

सूर्य अपने प्रकाश से अन्धकार के दानवों एवं चुड़ेलों (यातुधान्य:) का 
विनाश करते हैं (अदृष्टान्‌ सर्वान्‌ जनान जंभयन्‌ सर्वाश्च यातुधान्यः, ऋ० 
१।१६१॥८) ऋ० १०।३७।४ में कहा गया है कि वे दुःखों, रोगों एवं दुःस्वप्नों 
का शमन करते हैं (अस्मद्‌ ...अपामोीवाम्‌ अप दुः८्वप्नं सुब)। | 


सूये आकाश का रत्न ( दिवोसकम, ऋ० ७।६३॥४) है । उन्हें 'पृश्निरश्मा' 
(अनेक वर्णों का प्रस्तर, ऋ० ५।४७।३) भी कहा गया है । सूरय्यदेव के विषय में 
केवल एक ही लघु देवकथा प्राप्त होती है और वह यह कि इन्द्र ने सु को जीत 
कर उनसे उनका चक्र छीन लिया (यत्रोत बाधितेम्यः चक्र कुत्साय युध्यते । 
मुषाय इन्द्र सुयंभू ॥ ऋ० ४॥३०।४)। 


शु० यजुरबेद में सूय॑ को स्वयंभू: कहा गया है (स्वयंभूरसि श्रेष्ठो रश्मिः.... 
२१२६) । १३॥३ में कहा गया है कि वह ब्रह्म ( विशाल ) है। उसका जन्म 
सबसे पहले हुआ है और वह संसार की वर्तमान तथा भविष्यकाल में होने 
वाली सब वस्तुओं का मूल कारण है (ब्रह्म जज्ञानं प्रथम पुरस्तात्‌ ,.. सतश्च 
योनिमसतश्च देवः) । ७४२ में ऋग्वेद का सूर्य आत्मा जगतस्तस्थ॒षश्च' मंत्र 
भी उद्धुत किया गया है। इससे प्रतीत होता है कि उस समय सूय॑ को जगत्‌ 
का आदिकारण अथव। प्रजापति मानने की धारणा धीरे धीरे उद्बुद्ध हो 
रही थी । इस सम्बन्ध में बृहदेवता के निम्न श्लोक द्रष्टव्य हैं-- 


भवद्भूतस्य भव्यस्य जंगमस्थावरस्य च। 
अस्थेके सुयंमेवेक प्रभव प्रलयं बिदुः ॥ 
असतश्च सतश्चेब योनिरेषा प्रजापतिः । 
यदक्षरं च वाच्यं च यर्थतद्‌ ब्रह्म शाश्वतम्‌ ।| बु० दे० १/६१, ६२ 








[ युस्थानीय देवता (१) :: २१६ 


२१२६ में सूर्य को तेज श्रदाव करने वाला ( वर्चोदा ) कहा ग्रया है और 
उससे वचंस्‌ प्रदान करते की प्राथंत्रा की गई है। १०।६२ में कहा ग्रया है कि 
.._ पणियों ने जो गायें छिपाई थीं उनके एक भाग को इु्ध ने तथा दूसरे भाग को 
.. सूर्य ने प्रकट किया--- 

तिधा हित॑ं पणिभिग हामान॑ ...... इन्द्र एकं सूर्य एकं जजान | 

जो निश्चित रूप से अन्धकार के आवरण में छिपी किरणों ( गावः ) के सूर्य 
द्वारा प्रातःकालीन उद्धार की ओर संकेत है ॥ 


विष्णु एवं भागवत पुराणों में सूयं॑ के रथ के आगे पीछे अनेक गन्धर्वो एवं 
अप्सराओं के चलने का उल्लेख है। इसका आधार सम्भवतः य० बे» १८।३६ 
का यह मन्त्र हैं जिसमें सूर्य को गन्धर्व॑ तथा उसकी किरणों को अप्सराएँ कहा 
गया है--- 
। 'सुर्यो गन्धवेस्तस्थ मरीचयो अप्सरसः आयुवों नाम ॥ 
. यजुर्वेद के सूर्य विषयक शेष मन्त्र प्रायः ऋग्वेद से लिये गयें हैं। "० 
अथवंबेद में आकर सूर्यदेव जादूगरों एवं वंद्यों के हाथ के खिलौने बन गये 
. हैं। मुख्य रूप से उनका आच्लान विभिन्न रोगों को दूर करने के लिये तथा 
._ शरीर को और अधिक कान्तिशाली तथा वर्चस्वी बनाने के लिये किया जाता 
. है । शत्रुओं को नष्ट करने के लिये सूर्य की प्रार्थवा की जाती है ( अ० बे० 
._१९१६॥२ )॥ २२११ में स्तोता सूर्य से अपने प्रचण्ड ताप द्वारा ऐसे मनुष्यों को 
. नष्ट करने की प्रार्थंत्रा करता है जिनसे वह घुणा करता है या जो उससे घृणा 
करते हैं। सूर्य दिखाई पड़ने वाले एवं अदृश्य दोनों प्रकार के कृमियों को नष्ट 
. करता है ( ९॥२३॥६ ) | अ० बे० ६।५२।१ में कहा गय। है कि परवतों के पीछे 
से उगने वाला आदित्य राक्षसों को नष्ट करता है। सूर्य रोगों को नष्ट करता 
है और मनुष्य को दीर्घायु बनाता है (5।१।५,१२) । वह मनुष्य को मेधावी भी 
बनाता है ( ६६१०८।१ ) । 
ब्राह्मण ग्रन्थों में आकर आदित्य शब्द सूयं के लिये ही विशेष रूप से 
. हढ़ हो गया है ( उदा० श० ब्रा० ६।१।२।३ तथा ६४१।८ आदि ) | 
. वैसे तो अथवंवेद में ही आदित्य शब्द अनेकश: सूर्य का वाची-है किन्तु इस 
शब्द प्रयोग की चरम सीमा ब्राह्मणों में ही है । 'आदित्य' विशेषण ने अब मूल 
शब्द 'सूयं' को तिरस्कृत कर दिया है । श० ब्रा० में अस्सी प्रतिशत स्थानों पर 
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सूर्य को चोतित करने के लिये आदित्य शंब्द का प्रयोग है और बीस प्रतिशत 
सूर्य का | श० ब्रा० २।१।२।१८ में इस शब्द की व्युत्पत्ति देते हुए कहा | 
है कि रात्रि में अनेक ज्योतिष्पिण्ड प्रकाशित होते रहते हैं किन्तु सूर्य उदित 
होते ही उनका क्षत्र या तेज हरण कर लेता है (आ-दा), इसी से उसे ५ 
कहते हैं । क्षत्र से हीन वे ज्योतिष्पिण्ड 'नक्षत्र' (न क्षत्रं येषां) कहलाते हैं । 


नाना ह वा एतास्यग्रे क्षत्राणि आसु: ॥ यथेवासों सूर्य, एवस्‌ । तेषामेव 
उद्यन्नेव वीयय॑ क्षत्रमादत्त । तस्मादादित्यो नाम, यदेषां वीय॑ क्षत्रमादत्त 


( आ-दा ) | एतद्‌ वा अनपराढ्धठ नक्षत्र यत्सूयः ॥ | 


हा० ब्रा० की यह व्याख्या हमें आदित्य शब्द की निरुक्त में दी गई व्याख्या 
का स्मरण कराती है| यास्क्र ने इस शब्द की चार व्याख्याएँ की हैं--'रसों 
( जल ) को ग्रहण करता है' “नक्षत्रों के प्रकाश को ग्रहण करता है' 'प्रकाश से 
आदीप्त होता है” या “अदिति का पुत्र है' 


आदित्य: कस्मांद ? आदत्ते रसान्‌ । आदत्ते भासं ज्योतिषाम्‌ । । 
आदोप्तों भासा इति वा । अदिते: पुत्र: इति वा। निरक्त १४ _ 


चौथी व्युत्पत्ति ही आदित्य शब्द का मूल अर्थ है। तीसरी पूर्णतः ऐच्छिक _ 


हैं। दूसरी व्युत्वति श० ब्रा० से ली गई:है। प्रथम व्युत्पत्ति तथ्यों की दृष्टि से... 
सम्तोषजनक है; इसी व्युत्पत्ति की ओर संकेत करते हुए बृहदेवताकार ने कहा है-- 


रसान रश्मिभिरादाय वायुनायं ( सूर्य: ) गतः सह । 
वर्षत्येव च यल्लोके तेनेस्द्र इति स स्मृतः ॥ ब॒० दे० १६८ 


श० बरा० १४॥२१११२१ में कहा गया है कि सूर्य की एक रश्मि का नाम 
धवृष्टिवनि! (वुष्टि प्रदान करने वाली) है उससे वह ( जलवृष्टि द्वारा ) संपूर्ण 
प्रजा का भरण करता हैं। रश्मियों से जल ग्रहण करके बरसाने के कारण 
ही ब्राह्मण ग्रंथों में बृहदेवता की भाँति इन्द्र एवं आदित्य का तादात्म्य 
























१. तु० की, अ० बें० ७॥१३।१ 


यथा सूर्यो नक्षत्राणासुद्य॑स्तेजांस्थाददे । 
आ पूर्वक दा ध्रातु से आदित्य की व्युत्पत्ति के लिये ते० आ० 
१११४१ का यह वाक्य भी देखिये-- यो असो तपन उदेति | स 


सर्वषां प्राणिनां प्राणान्‌ आवाय उदेति' । 


.. ३ ७७>ब जचन+ 7४ ज्ज्य्ज्नच्ञ्व्व्यकयमििििा कक्ष 


[ ब्रस्थानीय देवता (१) :: २२१ 


किया गया हैं। श० ब्रा० ८५॥३॥२ में कहा गया है 'अथ यः स इन्द्र: असो तह है द 
स आदित्य: । श#० ब्रा० ६।२।३।६ में कहा गया है कि आदित्य ( अपनी | 
किरणों से) समस्त आकाश को व्याप्त कर लेता हैं। &॥२।२।१७ में भी 

लगभग यही भाव प्राप्त होता है-उद्यन्‌ वा एष इमांललोकानापुरयति । 

कौ० ब्रा० ५॥८ तथा ऐ० ब्रा० ६।५।६ में व्यापनशीलता की इसी विशेषता के 

कारण सूर्य को अश्व (अश्‌-व्याप्तौ) कहा गया है । ६।२।३।१८ में उसे 

समुद्र कहा गया है जो संभवतः प्रकाश के समुद्र से उसका सम्बन्ध सूचित 

करता है । वह एक सुपर्ण पक्षी है (६॥२॥३।१ ८५) | आदित्य को हीं धाता कहा 

जाता है ( ६&।५॥१।३७) क्‍योंकि वही समस्त संसार को धारण तथा उत्पन्न 

करता है (यत एवं सर्वभषि दधद्‌ विदधद्‌ अतिष्ठत्‌ तस्मादसों धाता, सायण) ॥ 

७।३।२।१२ में कहा गया है कि सारी प्रजा प्रजापति-आदित्य की सस्तान 

है और आदित्य नीचे झुककर स्नेह से उन्हें सघता ( चूमता ) हुआ चला 

जाता है ( असाबेब तदादित्य: इमा प्रजा: अभिजिश्नति ) । सूर्य की किरणें 

वज्र के समान हैं उनसे वह राक्षसों को नष्ट करके मनुष्यों को अभय प्रदान 

करता है (ते एतं बच्थम्‌ अपश्यन्‌ -अमुमेवादित्यम्‌ । एतेन वज्ञ्नण पुरस्ताद्‌ 

रक्षांसि नाष्द्रा अपहत्य अभये अनाष्ट्रे स्वस्ति समश्नुते, 9] २३२।१०) । ३।३।४॥८ (४ 

में पुनः कहा गया है 'सूर्य: प्रस्तान्‌ नाष्ट्रा रक्षांसि अपध्नन्‌ एति' । २१ ।४।६ आओ 
में सूय॑ को पापों का नष्ट करने वाला कहा गया है (सूर्य एवंषां पाप्सनो ४ 
अपहन्ता) । ल्‍ 


आज. ७ अत ही शी की. की है पीकर औऔ ४» कक 


सूये संसार के सम्पूर्ण प्राणियों का नेत्र हैं क्याँकि उसके उदय होने पर ही 
आँखों में ज्योति आती है । यदि आँख में कोई रोग हो तो सू्ये को चरु प्रदान 
करना चाहिये ( सूर्यो वे प्रजानां चक्षुः। यदा हि एवेष उदेति अथतं सब ई 
चरति | चक्षुषा एवं अस्मिन्‌ तच्चक्षुदंघाति । स यच्चरुभंवति )। १२।६।२।८ ॥ 
तथा १४।३।१।२८ में सूर्य को सर्वोत्कृष्ट ज्योति (सूर्यो बे ज्योतिरत्तमम्‌) कहा 
गया है और हा० ब्रा० १४।३।२।६ तो यहाँ तक कहता है कि सूर्य सब देवों 
की आत्मा है ( सूर्यो ब॑ सर्वेषां देवानामात्मा ) | वह संसार में सबसे ऊपर ' द 
प्रतिष्ठित हैं ( श० ब्रा० ६&।३।४॥२३, अमर तदादित्यमस्य सर्वस्योत्तमं दधाति | । 
तस्मादेषो अस्घ सर्वेस्पोत्तम: ) । । 


4] 
श्र दिन और रात्रि के समूह का नाम ही आयु है। सूर्य दिन और रात्रि का । 
नियामक है अतः ऋग्वेद में उससे आयु को बढ़ाने की प्रार्थना की गई है ( ऋ० | 
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८।४॥७ ) किन्तु झ्ष० ब्रा० का रचयिता एक निराशावादी की भाँति कहता हैं थु 
कि ( मनुष्यों की आयु में दित और रात को घटाने के कारण ) सूय॑ ही मृत्यु अं 
है । जो सूर्य से नीचे है वह मरणशील है ॥ देवता उससे ऊपर रहते हैं अत+वें.. 
अमर हैं--- ह 


तद्ठा एव एवं मृत्युः य एब तपति य एतस्माद्‌ अर्वाच्यः प्रजास्ताः ज्ियन्ते । 
अथ या पराच्य: ते देवा: । तस्मात्‌ ते अमृता: । श० ब्रा० २।३।३।७ 


गृह्मसूत्रों में सूर्य का स्वरूप अपने भोतिक रूप से अधिक प्रथक्‌ नहीं हो... 
सका है। जहाँ भी तेज, यश या वर्चस्‌ की आवश्यकता होती है वहाँ सूये का... 
आह्वान किया जाता है। गोभिल गृ० सू० ३।४।२१ में समावतंन संस्कार के 
अवसर पर स्नातक सूर्य से अपने अन्दर तेज के संचार की प्रार्थना करता है। 
इसी प्रकार आश्वलायंन गु० सू० १।२१।४ में भी विद्यार्थी का सर्वप्रथम अध्या- 
पन प्रारम्भ करते हुए गुरु सूये से अपने अन्दर मेधा, तेज एवं शक्ति स्थापित 
करने की अभ्यर्थना करता है । 


सूर्य को धन, ऐंश्वय तथा पशु आदि का स्वामी माना जाता था। गोभिल० 
४।५।३०-३२ आदि में सामान्य सुख, एवं धन की प्राप्ति के लिये सूर्य की विभिन्न 
कालों में उपासना का विधान है । 


हिरण्यकेशी गृ० सू० १।२।७।१० में सूर्य को प्रतिज्ञाओं तथा नियमों का 
रक्षक माना गया है। गुरु शिष्य को आदित्य के नियन्त्रण में रखता है और 
शिष्य सूर्य से प्रार्थना करता हैं .कि वह ब्रह्मच्य आश्रम के नियमों का सफलता 
पूर्वक पालन कर सके । 


हिरण्य०ण २।६।१६।४ में सूर्य को राक्षसों एवं पापों को दूर करने में 
समर्थ बताया गया है और पारस्कर १।८।७ तथा १॥६॥३ में सूर्य को पूर्व दिशा 
में भांसित होने वाला देवों का नेत्र कहा गया है। उससे दीर्घजीवन प्रदान करने 
की प्रार्थना करते हुये इच्छा व्यक्त की गई है कि उपासक उसे सौ शरद्‌ ऋतुओं 
तक देखता रहे । 


रामायण, महाभारत एवं पुराणों में सूर्य के स्वरूप पंर दृष्टि डालने से 
पूर्व अच्छा यह होगा कि हम ऋग्वेद के कुछ अन्य छोटे-छोटे सौर देवताओं के 
स्वरूप पर भी दृष्टि निक्षेप कर लें जिन्होंने अपने व्यक्तित्व को पौराणिक सूर्य 
के व्यक्तित्व में विलीन करके सूर्य के परवर्ती विकास में सहयोग दिया हैं और 
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परिणामस्वरूप जिनके नाम बाद में सूर्य के केवल सामान्य विशेषण मात्र बन 
कर रह गये हैं। 


विवस्वान्‌ 


. यह शब्द प्रकाशमान होना, या चमकना अर्थ की बस्‌ धातु में वि प्रत्यय 
पूर्वक बना है | वस्‌ धातु ही उषा शब्द के मूल में भी है। विवस्वान्‌ शब्द का 
अर्थ है तेजस्वी । अतः यह तो निश्चित ही है इस शब्द का मूलतः सूर्य से किसी 
न किसी रूप में सम्बन्ध था। अवेस्ता में वीवडह्नन्त नामक देवता की 
प्राप्ति से इसकी पर्याप्त प्राचीनता निश्चित होती है। ऋग्वेद तक आते आते 
इस देवता का मूल स्वरूप अधिकांशत: लुप्त हो गया है और इसमें अनेक 
मानवीय विशेषताएं आ गई है। 


इनकी पत्नी का नाम सरण्यू है | वह ॒त्वष्टा की पुत्री है। उसने यम को 
अपने गर्भ से उत्पन्त किया है ( यमस्य माता पर्युह्ाामाना महो जाया बिव- 
._ स्वतो ननाश, ऋ० १०।१७११)। यम के लिये बंवल्वत विशेषण ऋग्वेद में 
प्रायः प्रयुक्त हुआ है (ऋ० १०।१४।१) | ऋग्वेद में संकेतित एक अन्य कथा 
के अनुसार विवस्वान्‌ ने# अश्विनौं को भी अपनी इसी पत्नी से उत्पन्न किया 
है? (ऋ० १०।१७।२) | उन्हें मनुष्यों के आदिपूर्वज मनु के भी पिता कहा गया 
है (ऋ० ८५।५२॥६)। अ० बे० ८११०।२४ तथा. श० ब्रा० १३॥४।३॥३ में भी 
. मनु के लिये “वेवस्वत' विशेषण प्रयुक्त हुआ है । इस प्रकार विवस्वान्‌ इसः 
._ सम्पूर्ण प्रजा के आदि-जनक हैं । इसी को दृष्टि में रख कर श० ब्रा० ३।१।३।४ 
. तथा ते० सं० ६।५।६ में कहा गया है कि सभी मनुष्य विवस्वान्‌ की 
._ झन्तान है-- 


(१) स्र॒ विवस्वान आदित्य: तस्येमार: प्रजा: । 

(२) ततो बिवस्वान्‌ आदित्यो अजायत तस्य वा इयं श्रजा: यन्मनुष्या: । 

| ऋग्वेद में एक स्थान पर (१०।६।३।१) तो देवों तक को विवस्वान्‌ के पुत्र 
या “जनिमा विवस्ब॒त:' कहा गया है । आदित्यों के प्रसंग में श० ब्रा० की उस 
._ कथा का तो उल्लेख किया ही जा चुका है (पृष्ठ २०३) जिसके अनुसार अवि- 


. स्पष्ट देह वाले मांस-पिण्ड मांतंण्ड में जब अवयव आदि का विभाजन किया 
गया तो उसका नाम विवस्वान्‌ पड़ा (३।१।३।२, ३, ४) । 


१. इस कथा का विस्तृत विवरण अश्विनो शीर्षक में देखिये । 
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आओ विवस्वान्‌ के स्थात या सदन का भी ऋग्ेद में उल्लेख हुआ है जहाँ देवता ४. 
आनन्द से विचरण करते हैं (यस्मिन्‌ देवा बिदर्थे मादयन्ते विवस्व॒तः सद के 
धारयम्ते, ऋ० १०।१२॥७) | अवेस्ता- में वीवड छत को संसार में सबसे 
पहले यज्ञ करने वाला एवं सोम (हओम) रस का सेवन करने वाला बताया 
गया है। ऋग्वेद में नवमंडल में भी अनेक स्थानों पर सोम का विवस्वान्‌ से ह हि 
घनिष्ठ सम्बन्ध वणित किया गया है। सोम विवस्वान्‌ के साथ रहता हैं 
(संवसान विवस्वत:, ६।२६।४) और उनकी पुंत्रियों (उँगलियों) द्वारा परिशुद्ध _ 
ह || द ४ किया जाता है (६१४॥५), आदि आदि । रू 


च्छः 


वि 


नजज्ब्मछत9 | 


| जिस प्रकार ऋग्वेद में सूर्य देवता सूर्यमंडल के नितान्त भौतिक स्वरूप _ 
॥| स्वरूप का प्रतिनिधि है उसी प्रकार विवस्वान्‌ उसके आधिदेविक स्वरूप का॥ ' 
द अत्यन्त प्रांचीन काल में ही आर्यों में सूये की जछड-जगत्‌ एवं मनुष्यों तथा 
देवों आदि के मूल-कारण के रूप में मान्यता थी। विवस्वान्‌ देवता के रूप... 
! ' में सूबे के ऐसे ही रूपपर विशेष बल दिया गया है। सृष्टि के आदि पुरुष ञु 
तु ॥ या आदि चेतन प्राणी केः रूप में ही उन्हें प्रथम यज्ञकर्ता तथा प्रथम सोमा” 
॥ ही मिषविता माना गया है । पुराणादिकों में जहाँ सूयं के माज्नवीया दंवी रूप 
॥ कु वर्णन हुआ है वहाँ विवस्वात शब्द ही उन्तके तामः के रूप में अयुक्त हुआ 
द हैं। विवस्वान्‌ एवं सूर्य के ताद्ात्म्य के विषय में भारतीय साहित्य में कभी 
" अ्रान्ति तहीं रही | श० बरा० १०५।२।४ में ही कहा गया हैं कि इस सूबे 
॥ को ही विवस्वान्‌ कहते हैं क्योंकि वह दिन एवं रात्रि को प्रकाशित या विभा- 
री जित करता है ८ 

असौ वा आदित्यो विवस्वान्‌ । एव हि अहोरात्रे विवस्ते | 





अथरवंबेद तथा ब्राह्मणों में विवस्वान्‌ का महत्त्व उत्तरोत्तर गिरता गया है 
और गह्यसूत्रों में तों उनका उल्लेख भी नहीं प्राप्त होता । 


सविता 


ऋग्वेद के सौर देवताओं में संभवत: सविता सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण हैं। यह 
शब्द 'सू' धातु से बना है जिसके तीन अर्थ होते हैं, प्रेरित करना, उत्पन्‍्न करना 
तथा रस निकालना । संभवत: प्रथम. अर्थ ही इस शब्द के मूल में अभिप्रेत है । 
प्रातः कालीन सूर्य के विविध कर्मों में प्रेरक तथा सद्विचारों के उद्बोधक 
स्वरूप को ही सविता नाम से स्मरण किया जाता था। प्रसिद्ध गायत्री मन्त्र 
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में बुद्धि को सत्कर्मों की और प्रेरित करने के' लिये इन्हीं सविता देवता का 
स्तवन किया गया है-- 

तत्सवितुरव॒॑रेण्यं भर्गों देवस्य धीमहि । 

घियो यो नः प्रचोदयात्‌।+  ऋ० बे० ३॥६२।१० 
यहाँ सविता देवता के जिस उत्तम तेज (वरेण्य भर्ग) का उल्लेख किया है 
उससे इनका प्रकाश से सम्बन्ध स्पष्ट परिलक्षित होता है। 
प्रात:कालीन सूर्य से सम्बन्धित होने के कारण स्वभावत: सविता का सुनहले 
रंग या स्वर्ण से विशेष सम्बन्ध है। उन्हें हिरण्याक्ष (१।३५।८), हिरण्यबाहु 
._(६।७१॥१), हिरण्यहस्त (१।३५।१०) या हिरण्यपाणि (१।३५॥६) तथा हिरण्य- 
._जिह (६।७१३) कहा गया है । उनके केश भी स्वर्ण के रंग के हैं (हरिकेशः 
. १०।१३९६॥१) । उनके पास एक सोने का रथ है (१।३५॥२) जिसके जुएँ आदि 
. भी स्वर्णनिर्भित हैं (१३५२) । 


सविता के बाहुओं का विशेष रूप से उल्लेख है॥ वे अपनी भजाओं को 
उठाकर मनुष्यों को विविध कर्मों में प्रेरित करते हैं (प्र बाहु अज्नाक्‌ सबिता 
. सवीमनि निवेशयन्‌ प्रसुवन्‌ अक्तुभिः जगत, ४।५३।३) | उनके ये बाहु भवन 
के अन्त तक व्याप्त हो जाते हैं ( २।३८।२ तथा ४।५३।४ )। निश्चित रूप से 
यहाँ सूर्य की किरणों (“कर”) का उल्लेख है । 


सूर्य एवं सविता का तादात्म्य ऋग्वेद के अनेक मंत्रों में प्राप्त होता है। 
._ ऋ० ४॥१४२ में कहा गया है कि सविता ने अपनी ज्योति को पृथ्वी से अत्यन्त 
._ ऊपर स्थापित किया है ओर सूर्य अपने प्रकाश से अन्तरिक्ष एवं द्यावापृथिवी को 
व्याप्त करते हैं । 

._ ऊध्वं केतु सविता देवो अश्रेत्‌ ज्योतिविश्वस्मे भुवनाय कृष्वन । 

है आ प्रा द्यावापृथिवी अन्तरिक्ष वि सूर्यो रश्मिभिश्चेकितान: | 

.. ऋ० १०।१५५।१-४ तथा १॥३५॥१-११ में भी सविता एवं सूर्य को 
बृर्णत: एक ही माना गया है । दो-तीन स्थानों पर सूर्य को ही “मनुष्यों का 
प्रसविता” कहा गया है, जो उन्हें कर्मों की ओर प्रेरित करता है--- | 

3 उद्ग ति प्रसविता जनानां महान्‌ केतुरणंवः सूर्यस्थ, ७।६३।२ 
नूतन जनाः सूर्येण प्रसुताः....७।६३।४ 

फामं--१५ 
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'तादात्म्य किया गया है। स नः पृषा-अबिता-भुबद्‌ (३।६२।६), उत पृषा- भवसि _ 
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.. पर देवताओं के रूप में: सूर्य एवं सविता का पृथक्‌-पृथक्‌ अस्तित्व होने 
कारण कहीं कहीं दोनों का एक ही स्थान पर स्वतन्त्र रूप से भी उल्लेख 
(उदा० १३५६, १।१२३३७/७॥५४॥४ आदि).4 पा 

कहीं कहीं पूषा; मित्र एवं भग 'आँदि अन्य ज़्यौरं देवों से भी सविता का 


देव यासमि: ( ५।८१।५ ), उत -सिन्नो भवसि-देव घम्मभि: ( ५।८१।४ ) सुवाति 
सविता भग: ( ४॥८२।३ ) तथा _ उदृष्य देव: सबिता ययाम........ भगो हव्यो 
मानुषेभि: (9।३५।१) आदि मंत्र इसके प्रमाण हैं । | 


सायण ने ऋ० ५४।८!१।४ की व्याख्या में लिखा है कि सूर्य को उदय से धूव॑ म 
सविता कहते हैं और उदय से अस्त तक सूर्य--- ह 


उदयात्‌ पुबबंभावी सबिता । उदयास्तमय॑बर्तो सूर्य: । 


और यास्क का मत है कि सविता का समय वह है. जब आकाश में उजेला _ ! 
छा जाता है और प्रकाश कौ किरणें नभमण्डल में विकीणं होने लगती है-- 


तस्प कालो यदा दो: अपहततमस्का आकीणंरश्सिसंबति | _ 


पर ऋग्वेद के: कुछ मंत्रों में (उदा० २।३८५।१) सविता का सायंकालीन स्य॑ | 

से सम्बन्ध प्रतीत होता है। वे मनुष्यों एवं पशुओं को सुलातें भी हैं और जगाते । 
भी (निवेशने प्रसवे चासि भूमन:, ६।७१।६) । वे अश्वों-को रथों से मुक्त कराते ._ 
हैं और प्रथिकों को विश्राम देते हैं (-२।३८।३ )॥ सविता के सूर्यास्त से इसी _ क्‍ 

: सम्बन्ध के कारण छा० ब्रा० में सविता का सूर्य से तादात्म्य करते हुए. पश्चिम 
दिशा का सविता से विशेष सम्बन्ध माना गया है-- ह 


प्रतोच्चीमेव विश्वम्‌ । सवित्रा प्राजानस्तेष वे सविता य एब तपति । तस्मादेष _ 
प्रत्यड एति.। प्रतीची हि. एतेन.दिल्व प्राजानन्‌ । प्रतीचो हि. एतस्य दिक्‌ | 
बल श० ब्रा० ३३२३।१८ 


'स! धातु का अर्थः उत्पन्न-करना भी. होता है। अतःसबिता का अर्थ 


संसार का उत्पादक मानकर वैंदिक:सांहित्य में कहीं कहीं उन्हें प्रजापति भी 
कहा गया हैं । - ऋ"०.वे०-४॥५३॥२ < में. सविता के लिये प्रजापति विशेषण आता 
है (दिवों धर्मा भुवनस्य प्रजापतिः) | श० ब्रा०-१२।३॥५।१ में कहा गया है कि 


१, इस सम्बन्ध में पृ० १३१ पर कौ० ब्रा० का उद्धरण भी देखिये । 


2 व भ हे प्र ७%| ३ 
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जो सविता है वही प्रजापति है ( यो हि एबं सविता स प्रजापति: ) और ते० 
ब्रा० १६।४।१ का कथन है कि प्रजापति ने सविता होकर इस श्रजा का निर्माण 
किया (प्रजापति: सविता भूत्वा प्रजा असृजत ) । ते» सं* २१६ में सविता को 
प्रसव अथवा प्रजाओं का अधिपति कहा गया है (सबिता ह वे प्रसवानामीशे) । 
ऋग्वेद में प्रजापति-त्वष्टा को भी दों स्थानों पर सविता कहा गया है। 
(देवस्त्वष्टा सचिता विश्वरूप:, २५५१९ €)। 


प्रतीत होता है कि सविता शब्द मूलतः विश्व में जीवनीशक्ति एवं स्फूरति 
के प्रदायक तथा कर्मों में प्रेरक सूर्य का एक विशेषण मात्र था किस्तु कालान्तर 
में वह अपने महत्त्व के कारण अपने भौतिक रूप से पृथक्‌ होकर एक सूक्ष्म 
देवता बन गया । 'सू” धातु का मूल अर्थ “प्रचोदित करना या “आगे ठेलना' 
प्रतीत होता है जिससे दो भाव विकसित होते हैं--भौतिक अर्थ में 'गर्भस्थ 
शिशु को जन्म देना' ( षूड, प्राणिप्रसवे ) और सूक्ष्म अर्थ में 'प्रेरित करना 
(पू प्रेरणे) । सविता के प्रसंग में दोनों अर्थ सुरक्षित हैं किन्तु प्रधानता दूसरे 
अमूर्त, भावात्मक अर्थ की है। सू से निष्पन्न प्रसवीता, प्रसव, आसुबत्‌ सवाय, 
सोषबीति, आसुब तथा परासुब आदि सभी शब्दों में प्रेरित करने का भाव 
निहित है । द ह 


वस्तुतः परवर्ती युग में सविता की केवल यही एक विशेषता मुख्य रूप से 
अवशिष्ट रह गई है। सविता वे देवानां प्रसबिता, यह ब्राह्मण ग्रथों में सर्वत्र 
प्राप्त होने वाला वाक्य है । श० ब्रा० में ही यह वाक्य लगभग १०० बार प्रयुक्त 
हुआ है ( उदा०, श० ब्रा० १५१।२।१७ )॥ इस पर स्रायत ने लिखा है 
“देवानां मध्ये सबिता खलु प्रसविता, स्व-स्व व्यापारेषु स्वस्थ लोकस्य प्रेरयिता, 
सूते प्रेरयतीति सविता इति तन्नामव्युत्पत्त:'" यजुर्वेदिक संहिताओं में जहां 
कहीं यजमान या ऋत्विक आदि के द्वारा किसी भी यज्ञ पात्र के ग्रहण करने का 
विधान है वहाँ सर्वत्र यह कहा जाता है क्रि तुम्हें सविता की प्रेरणा से ग्रहण 





१. मत्स्य पुराण १२५।३७ में सविता शब्द की एक विशेष व्युत्पत्ति दी 
हुई है । इसके अनुसार यह शब्द खु-झरना (स्रवण) धातु से बना है । 
इससे ( सूर्य से ) तेज विकीर्ण होता रहता है इसलिये इसे सविता 
कहते हैं-- 

स्रवति स्यन्दनाथेंष  धातुरेष निगद्यते। 
स्रवणात्‌ तेजसश्चेव तेनासो सबिता स्मृतः ।। 
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कर रंहा हूँ ( देवंस्थ सवा संवितुः प्रसबे”““ गृह्मामि, बाज० सं० १॥१०)॥ 
ब्राह्मणग्रंथों के करमकाण्ड में इंस सवितृप्रसंक का इतना महत्व है कि इसके _ 
सम्बन्ध में एक कथा का निर्माण किया गया है। प्रजापति रूपी मृग के रुद्र के. 
वाण से विद्धं प्राशित्र भांग को जब देंवीं ने भग को दिया तो उसके नेत्र हीं 
जल गंये | खाते हीं पूषा के दाँत टूट गये किंन्तु जब वह बृहस्पति को दिया 


गया तो वे शीघ्रता से सबिता के पांस उसके प्रसव ( प्रेरणा, अनुज्ञा, अनुमति ) _ 


के लिये पहुँचे । सवितृ-प्रसृत प्राशित्र को खाने से उनका-कुछ नहीं बिगड़ा ।”* 

तत्‌ वृहस्पतये पर्याजह,ः | स बृहस्पति: सबितारमेव प्रसवाय 

उपाधावत्‌ । संविता वे देवानां प्रसविता । इदं मे प्रखुव इति । तदस्से 
संबिता प्रसविता प्रासुवत्‌ । तदेनं सबितृप्रतुतं नाहिनत्‌ । 


सवितुप्रश्षुतस्थ” (श० ब्रा० १।७।४।८) शब्द भी ध्यान देने योग्य हैं । 


द शुक्ल यज़ुवेंद में सविता के लिये सत्य-सव या सत्य-प्रसव विशेषण प्राय: 
आये हैं। उनकी एक विशेषता वस्तुओं तथा मनुष्यों को पवित्र करना भी है । 


देवस्त्वा संबिता पुनातु (१।३), देवों मा सबिता पुनातु अच्छिद्रंण पवित्रेण _ 


सूर्यस्थ रश्मिभिः ( ४।४ ) आदि मंत्र इसके उदाहरण है। वे हिरण्यपाणि हैँ 
(११६) वें प्राणियों को चैतन्य करने वाले, स्वज्ञाता, बुद्धि प्रदाता, कर्मों, में 


ब्रेरक तथा घनादि के प्रदाता कहे गये हैं ( २२११,१२,१३,१४ ) ॥ य० के. 


१७४८ में उनकां सूर्य से स्पष्ट तादांत्म्य किया गया है । २।१२ में उन्हें यज्ञपति 
बता कर उनसे यज्ञ की रक्षा करने की प्रार्थना की गयी है ( एते ते देव 
सबवितयंज्ञं प्राहः तेन यज्ञसव........ )। य० बे० ३३॥६६ में भी उनसे अपनी 


सामान्य रक्षा करने की प्रार्थना की गई है (रक्षा माकिनों अद्य शंस ईशत) । 


४२५ में उन्हें आकाश में विद्यमान, दिव्य, बुद्धिदातां, सत्य प्रेरणा वाले रत्नों 
के धांम तंथां अपरिमित द्युति वाले कहा गया है । 


_य० वे० १।२५ में सबिता के सैकड़ों पाशों का उल्लेख है जिनसे वे 
अपने द्वेषकों तथा द्वंष्यों को बाँधते हैं (सबितः परमस्यां पृथिव्यां शतेन पाशेरयों 
अस्मान्‌ हंष्टि य॑ वयं द्विष्फः। तमतो मा मोक) । यह वाक्य ऋग्वैदिक वरुण 
का स्मरण दिलाता हैं। वरुण की भाँति ऋग्वेद में सविता को भी ब्रतों का 


रक्षक कहा गया है (ब्रताति देवः सबिता अभिरक्षते, ४५३४) । 


१. इसकी विस्तृत व्याख्या रुद्र देवता के प्रसंग में देखिये । 
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अथवंबेद ७।२४।१ में भी सविता को सत्यधर्मा कहा गया है। वे सत्य के 
पुञ्न (सत्यस्य सूनुः), सुन्दर वाणी से युक्त, युवक तथा कल्याणकारी, (सुशेव) हैं 
(अ० वे० ६।॥१।२) । उनकी प्रेरणा से मनुष्य कर्म करते हैं (देवस्थ सबितु: सबे- 
कर्म कृण्वस्तु मानुपाः, ६४२३।३ ) | उतका जन्म हिरण्यवर्ण के पविन्न जल में 
हुआ है (हिरण्यवर्णा शुच॒यः पावका: यासु जात: सबिता, अ० वे० १॥६३।१) । 
वे एक मंग्रलमय देवता हैं और विश्व का कल्य्राण करते हैं. (देव: सुकृत्‌ सबिता 
विश्ववारः, ५।२७॥३) | ऋग्वेदिक अग्नि की भाँति उन्हें 'कविऋ्रतु' ( अत्यधिक 
ज्ञानी या उच्च विचारों से पूर्ण ) तथा “रत्नधाम” ( ऐश्वर्यों के अधिष्ठाता ) एवं 
सत्यसव कहा गया है (७/१४॥१) । अ० बे० ७॥१६॥१ में उनसे प्रार्थना की गई 
है कि वे उपासक की उन्नति करें, उसे सौभाग्य प्रदान करें और तेजस्वी बनायें 
(सबितवंर्धयंन ज्योत्येन महते सोौभगाय) । 
२।२६।१ में सविता से वन में भ्रान्‍्त पशुओं को पुनः गोष्ठ में वापिस लाने 
. की प्रार्थता की गई है (सह यन्तु पशवों ये परेयु: अस्मिन्‌ तानू गोष्ठे सबिता 
. नियच्छतु) | ऋग्वेद में भटके हुए पशुओं को घर लाने का यह काम पूषन्‌ का है 
.. किक्तु दोनों के सौर देवता होने के कारण विशेषताओं का यह आदान प्रदान 
._ स्वाभाविक ही है। 
सविता स्त्रियों के शरीर से बुरे लक्षणों को दूर करते हैं (१।२८११) और 
उन्हें सुन्दर पति की प्राप्ति कराते हैं (२।३६।८)। दीर्घायु के लिये भी सविता 
. की प्रार्थना की गई है (३।११।४) । वे अनेक प्रकार के अपशकुनों को दूर करते 
हर हैं (१६।८।४) । 
ब्राह्मण ग्रंथों में सविता और सूर्य का पूर्ण तादात्म्य प्राप्त होता है। दोनों 
की एकता पूृणंत: प्रतिष्ठित हो चुकी है । श० ब्रा० ३।२।३।१८, ४॥४।११३ तथा 
._ ४५॥३॥१॥७ आदी में स्पष्ट कहा है कि “आकाश में तपने वालो” एवं 'विचरण 
. करने वाला' सविता है--एष व॑ सविता य एव तपति + एति वा एष। पुनः 
._ ३॥३।३।८ में कहा गया है एव वा सूर्यो य एब तपति, अतः दोनों का साम्य स्पष्ट 
. है । सूर्य अग्नि का ही आकाशस्थ रूप है, अत: ज्ञ० ब्रा० ६।३।१।६ में सविता 
. को भी अग्नि कहा गया है । &।२॥३।१२ में अग्नि, आदित्य एवं सविता इन 
तीनों का तादात्म्य प्राप्त होता है। अग्नि ही आकाशस्थ सूर्य है और यही सूय- 
. रश्मि तथा स्वर्णकेश सविता आकाश की अजस्र ज्योति का उत्पादक है-- 
हा असो वा आदित्य एथघो अग्निः । एप सूर्यरश्मिहंरिकेश: 

पुरस्तात्‌ सबिता एनद्‌ ज्योतिः उच्चच्छति अजसम । 
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सविता आकाश में प्रकाशित होने वाली अमर एवं दिव्य ज्योति है। यह 
मनुष्यों, पशुओं तथा पादपों को वंसु तथा तेज प्रदान करता है। जिसे यह कम 
तेज प्रदान करंता हैं वह अल्पायुं होता है और जिसे अधिक, वह दीर्घायु--.. 
तदेतत्‌ बसु चित्र राधः का तदेष सविता विभकताम्य: प्रजाभ्यो न्‍्प्र 

विभजति । भूय इव ह बैकाम्यः प्रयच्छति कनीय इवंकाम्यः॥ 

तद्‌ याभ्यों भूयः प्रयच्छति ता ज्योक्ततमां जोबन्ति । याम्य: 
कनीयः, कनीयस्ताः । श०्ब्रा० श्गरा६४ 


सविता को ( इन्द्र तथा अग्नि के साथ ) ब्रह्मचारी का रक्षक माना गया है. 
( ११।५॥४॥३ ) । उनका -वर्षा ऋतु से विशेष संबन्ध बाणित किया गया है 
(१२।८।२।३३) । पर उनका मुख्य कार्य विभिन्न कर्मों में मनुष्यों को प्रेरणा देता _ । 
ही है, उन्हें स्थान स्थान पर 'सत्यप्रसविता' कहा गया है ( कौ० ब्रा० 24 
५॥२,६।१४ तथा ते० सं० १(५।१६ ) और श० ब्रा० १३।४।२।६ में उनके 
प्रसबिता, आसविता, तथा सत्य प्रसविता, ये तीन रूप माने गये हैं। एक स्थान 
पर यह भी कहा गया है मनुष्य का मन ही सविता है क्योंकि वही सदसत्‌ कर्मों. 
में प्रेरित करता है (मनो ह वास्य सबिता, ६।३।१।१३) । 


जिस प्रकार यजुर्वेद में सविता को पवितन्रकारी माना गया है उसी प्रकार 
श० ब्रा० ३।१॥३॥२२ में कहा गया है कि जिसको सविता पवित्र कर देते हैं य 
बह अत्यन्त पुनीत (सुपूत) हो जाता है-- 


तद्‌ बे सुपुर्त यं देवः सविता पुनात्‌ । तस्मादाह देवों मा सबिता पुनातु । 


अब हम ऋग्वैदिक ब्राह्मणों पर आते हैं । ऐ० ब्रा० ४॥२।१ तथा कौ० ब्रा० 
१८।१ में सविता की पुत्री सूर्या के सोम से विवाह का वर्णन है । यहाँ सविता 
शब्द निश्चित रूप से सूर्य का थाची है और सूर्या है. उसकी पुत्री उषा । इसके 
अतिरिक्त ऐ० ब्रा० ७।४।२ में आये एक उल्लेख से सविता और सूर्य का स्पष्ट 
तादात्म्य सूचित, होता है । यहाँ कहा गया है कि जिस दिन यजमान यज्ञ में 
दीक्षित होता है उस दिन प्रातःकाल उसे उदीयमान सूर्य की उपासना करते हुए 
(उद्यन्तम्‌ आदित्यम्‌ उपतिष्ठेत्‌) कहना चाहिये, “देवसबितर्देबयजनं मे देहि' । 
आगे कहा गया है कि सविता द्वारा प्रसृत (अनुमत) व्यक्ति की कोई हानि नहीं 
होती और वह उत्तरोत्तर बढ़ने वाली लक्ष्मी को तथा प्रजाओं के ऐश्वरयं को 
प्राप्त करता है (उत्तरोत्तरिणीं ह क्षियमश्नुते, अश्नुते ह प्रजानासंश्वयंम्‌) । 





[ च्ुस्थानीय देवता (१) :: २३१ 


श० ब्रा० ३४२३।१ ८ की भाँति कौ० ब्रा० ७६ में सबिता का- पश्चिम 
दिशा से विशेष संबन्ध माना गया हैं। यहाँ आई एक -कथा के अनुसार जब 
.. देवगण यज्ञ द्वारा स्वयं पहुँचे तो वे .दिग्श्रान्त थे । सवितृ ने उनसे कहा कि मैं 
तुम्हारे लिये एक दिशा खोजूंगा, मेरे लिये हवि प्रदान करो। देवों ने ऐसा ही 
किया । तब उन्होंने देवों को पश्चिम दिशा का ज्ञान दिया । “सविता आकाश- 
वर्ती आदित्य है, वह सदा पश्चिम की ओर जाता है, पूर्व की ओर कमी नहीं, 
क्योंकि वह उस दिशा का स्वामी है । 


ऋग्वेद एवं यजुर्वेद में सविता,को...जो स्थान-स्थान पर हिरण्यबाहु या 
हिरण्यपाणि कहा जाता है. उसकी एक कर्मकाण्डीय व्याख्या को० ब्रा० ६।१३ में 
पाई जाती है। यहाँ कहा गया है कि एक बार देवों ने यज्ञ किया तो ब्रह्मा का 
भाग सविता की दे दिया, किन्तु उसे लेते ही उनके दोनों हाथ भग्न हो गये तब 
देवों ने उन्हें सोने के हाथ दे दिये, इससे उन्हे हिरण्यपाणि कहा जाता है । 


गह्ममृत्रों में सविता का व्यक्तित्व विद्याध्ययन करने वाले ब्रह्मचारियों के 

विशेष अंभिरक्षक के रूप में उभरा हैं (तु० की०, श० ब्रा० ११।५।४॥३ प्रजा- 

: बतये त्वा परिददामि, देवाय त्वा सबित्रे परिवदामि | एते बे श्रेष्ठे व्षिष्ठे देवते । 
एताम्यामेव॑न श्रेष्ठाम्यां ब्ठिम्यां देवताम्यां परिददाति । तथा हास्य ब्रह्मचारी 
न कांचनातिनसाच्छेति )। उपनयन संस्कार के अवसर पर गुरु शिष्य के कन्ध 
पर हाथ रखता हुआ कहता है कि मैं तुमको सविता के संरक्षण में रखता हूं 

: (देवाय त्वा सबित्रे परिददासि, गोभिल० २।१०।३१२ )। संविता ही बालक के हृदय 
एवं मस्तिष्क में संद्विचारों को उत्पन्न करके बौद्धिक एवं नैतिक उत्कषं के 

. लिये उसे सामर्थ्य प्रदान कर सकते हैं। उपनयन संस्कार के पश्चात्‌ तीन रात्रि 
तक सविता को इसीलिये बालक पक्‍व-ओदन' प्रदान करता है। हस्त नक्षत्र 
सविता को विशेष प्रिय हैं अतः उसी दिन अध्ययन प्रारम्भ किया जाता है । 
और यंदि किसी दिन किसी दु:ःस्वप्न या अमंगल के कारण बालक का ध्यान 
पढ़ाई से उचट जाता हैं तो सविता की प्रार्थना की जाती है (ढुं:खस्वप्नेष “अद्य 

; ज्ञो देव सबवितर्‌' इति"* एताम ऋचं जपेत्‌, गोभिल० ३।३।३२॥ तुलना की०, 
ऋण बे० १०३७॥४, १।३५/६ तथा अ० वे० १६।८।४), हिरण्यकेशी ग्‌० सं० 
१२१५४ में शिष्य ग्रुरुके पास जाकर कहता है कि मुझे विद्या दीजिये, मैं 
सविता द्वारा प्रसुत एक विद्यार्थी के रूप में आपके पास रहँगा | गुर उसका हाथ 































































द्रष्टव्य, छानन्‍्दोग्य आरण्यक २।१॥५ । 





हू 
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पकड़ता हुआ कहता है कि सविता ने तुम्हारा हाथ पकड़ा है, वह तुम्हारी रक्षा ; 
करे (हिरण्य० १।२।५।६) । 5 

हिरण्यकेशी २।५।३ में सविता को पितरों के लिये भी विशेष रूप से 
कल्याणकारी बताया गया है। सविता की प्रेरणा प्राप्त करने वाला पितरों को 
पुरोडाश प्रदान करता है और सविता उसे पितामह तथा प्रपितामह के लिये 
ग्राह्म बनाते हैं (तु० की०, ऋ० वे० १०।१७।४ जहाँ सविता का पितरों से 
सम्बन्ध है ) । 

यज्ञादि कर्मों में सविता की प्रेरणा या अनुमति तो प्रायः सत्र प्राप्त ही 
की गई है (देव सबितः प्रसुवेति', गोभिल १।३।४) । 


पूषा 
पुृषन्‌ शब्द पुष्‌ धातु से बना हैं और इसका अर्थ है पोषक, पुथ्ट करने 
वाला । ऋग्वेद में यह देवता सूये की कल्याण-कारिणी एवं मनुष्यों को पुष्ट 
करने वाली शक्ति का प्रतीक है। उनके पुष्टिंभर तथा प्रुरुवबसु आदि विशेषण 
इस ओर संकेत करते हैं । वे अत्यधिक धन के स्वामी हैं ( ईशान राधसो 
महः, ऋ० वे० ६।१५५।२ । वे धत की धारा तथा वसु की राशि प्रदान करते हैं 
(६।५३।३) । 
सूर्य से उनका सम्बन्ध ऋग्वेद में सत्र प्राप्त होता है। सूर्य की भाँति वे 
भुवनों एवं जीवों को स्पष्टतया देखते हैं (३५६२।६)। वे विश्व का अवलोकन करते 
हुए आगे बढ़ते हैं ( विश्वमन्यों अभिचक्षाण एति, २।४०।५) | उनका स्थान 
अत्यन्त ऊँचे आकाश में है ( दिव्यन्य: सदनं चक् उच्चा, २।४०।४ ) । वे सवितृ 
की प्रेरणा से विचरण करते हैं ( यस्य पूषा प्रसव याति बिद्वानू, य० वे० 
१७।५८) । उनका एक अपना प्रमुख विशेषण आधृणि (प्रकाशमान) है जो बाद 
में घुणि रूप में सूर्य का विशेषण बन गया है । पूषा को अपनी माता अथवा 
भगिनी (उषा) का जार भी कहा गया है ( सातुदिधिषुम्‌ अन्नवं स्वसुर्जारः 
श्युणोतु नः, ६।५५।५ ) जो निश्चित रूप से उत्तके सूर्य होने का परिचायक है । 


६।५५।४ में कहा गया है कि देवों ने सूर्या (उषा) के प्रेमी पूंघा को उसी को... 
प्रदान कर दिया ( य॑ं देवासो अददुः सूर्याय॑ कामेन कृतं तवसं स्वंचमू )। 
सूर्यासूक्त में पूषा से कहा गया है कि वे वधू का हाथ पकड़ कर ले जायें और 
गहस्थ सुख प्राप्ति के लिये आशीर्वाद दें ( पूषा स्वेतो नयतु हस्तगृह्या, 
१०।८४।२६) । 
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विन्टरनित्स का कंथन हैं कि ऋग्वेद के देवमेंडल में आने से पूर्व पृषन्‌ 
. सँभवंतः किसी छोटी आभीर जाति के सूर्य देव थे? । वस्तुतः ऋग्वेद में वणित 
पूषन्‌ की मार्गों को जानने, यात्रियों की रक्षा करने तथा खोये पशुओं को घर 
लौटा लाने आदि की विशेषताएँ विन्टरनित्स के इसे कथन की पुष्टि करती हैं। 
वे प्रत्येक मार्ग के संरक्षक एवं स्वामी है। इसीलिये उन्हें प्राय: पथेस्पति कहा 
गया है (वर्धस्पथः परिपति वंचस्था, ६।४६।८;० वयसुत्वा पथस्पते, ६१४३१) । 
वे पथ प्रदर्शक (प्रपथ्य) भी हैं अतः यात्री पूषी को हृविप्रदान करके ही यात्रा 
प्रारम्भ करते हैं और भटकने पर पुनः ऋ० बे० ६।५३ युक्त से पृषन्‌ की स्तुति 
करते हैं (आश्व० गयृ० सू० ३॥७।८५ तथा शांखा० श्रौ० सू० ३।४।६) । शांखायन 
._गु० सू० २।१०।१० में पूषा के लिये उनका सायंकालीन बलिभाग घर की देहली 
के बाहर रख देने का विधान है। मार्य के अधिपति होने के कारण ही ऋग्वेद 
। में स्थान-स्थान पर धरृषन्‌ से मार्ग के विश्लों एवं वृकों, दस्युओं आदि को दूर 
| रखने की श्राथना की गयी है ( यो नः प्रृषन्नघों बृको दुःशेब आदिदेशति। 
अप स्म त॑ पथो जहि | ऋ० १४२२; अप त्यं परिपन्थिनं मुषोवाणं हरश्चितं । 
._दुरमधि स्त तेरज । ऋ० १।४२॥३) । 





मार्गों के ज्ञाता होते के कारण पूषा पशुओं के पीछे-पीछे चलकर उनकी 
रक्षा करते हैं (पूषा गा अन्बेतु नः पृषा रक्षतु अबंतः, ६।५४।५) । वे उन्हें गड्ढ 
में गिरने से बचाते हैं, उनके शरीर को क्षत-विक्षत नहीं होने देते, उन्हें इधर- 
उधर भटकने से रोकते हैं और सुरक्षित घर ले आते हैं (माकिनेंशन्‌ माकों- 
रिषन्‌ साकों स शारि केवटे । अथारिष्टाभिरागहि, ६।१४॥७) । खोये हुए पशु 
को पुनः घर लौटाने के लिये ऋग्वेद में पूषा से प्रायः प्राथंना की गई है ( पुननों 
3 नष्टमाजतु, ६१४१० ) । उनका चाबुक पशुओं को सीधे मांग पर 
ले जाता है। (या ते अष्ट्रा गोओपशाधूणे पंशुसाधनी ९।५३।६) | शांखा० गुं० 
 सूं० ३६१ में बाड़े से गायों के भाग जाने या खो जाने पर पूषा की स्तुति 
. करते का विधान किया गया है। ब्राह्मण ग्रंथों में भी पूषन्‌ का पशुओं से यह 
सम्बन्ध पूर्णतः सुरक्षित है, जेसा कि हम आगे देखेंगे । 











१. विन्टरनित्स : हिस्ट्री आफ इंडियन लिटरेचर : प्रथम भाग, पृ० ६५ । 
मेरे गुरु प्रो० उलरिष श्ताइडर ( म्युंस्टर वि० वि० ) भी पृष॑न को 
यूनानी तथा रोमन आभी र-देवों, क्रश: पान (?४0) तथा फाउनुस 

( ?३४००७५ ) से संबद्ध करते हैं । 
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पूषन्‌ के लिये ऐसे भी विशेषण प्रयुक्त हुए हैं जो ऋग्वेद में प्रायः इस्दर, 
बरुण या रुद्र आदि महून्‌ देवों से सम्बन्धित है, उदाहरणार्थ असुर या 
(शक्तिशाली ५।५१।११,८५४।१५) ईशान (स्वामी, ६।५४।८) त्वेष (पराक्रमी या, 
भयातक ६।४८। १५) एवं क्षयद्वीर (वीरों के शासक, १।१०।६४)॥ उनके रक्षि- 
तृत्व पर॒विशेष बल दिया गयां है और उन्हें रक्षिता, पायुः (१।८६।५), गोपा 
( १०११७॥३ ) तथा अविता ( ८।४॥१८ ) कहा गया है। वे पुष्टि के सखा 
(१०२६।७), अन्न के स्वामी तथा उदारचेता (इलस्पति, मधवा, ६।५५॥४) हैं । 


पूषन्‌ की शारीरिक विशेषताओं का भी ऋग्वेद में उल्लेख हुआ है। रुदर 
की भाँति वे भी कंपर्द (बालों का जूड़ा) धारी हैं (कर्पादनम्‌ ६।५५।२) | उनके 
दाढ़ी एवं मूछे भी हैं (१०॥२६।७)। वे अपने हाथ में सोने बर्छी ( वांशी 
१।४२।६), अंकुश या चाबुक (अष्ट्रा ६५३।६) तथा आरा (६।५३।५), रखते 
हैं। उनके रथ में बकरे जुते रहते हैं। पूषन्‌ अत्यन्त कुशल सारथी हैं । उन्हें 
रथीतम कहा गया है (६।५६।२, ३) । वे दही तथा आटे को बना हुआ पुआ 
या करम्भ खाते हैं (१।॥१३८।४) । 


शु० यजुर्बेद में पृषा की केवल तीन चार ही विशेषताओं का उल्लेख प्राप्त 
होता है । अश्विनौं के बाहुओं के समान पूषा के हस्त भी यहाँ विशेष प्रसिद्ध 
है और यजमान वस्तुओं को ग्रहण करते समय “''''पृष्णोहंस्ताम्य/साददे अवश्य 
कहता है। पषा मार्ग के रक्षक हैं ( पूषा अध्वनस्पातु ४।१६ )। वे पशुओं के _ 
अंधिपति हैं. (पष्णा पशुभिः १०।३०) तथा उन्हें 'सर्वेज्ञ” (बिश्ववेदा: २५१९) 
एवं 'रक्षक' कहा गया है। 


अथवंवेद में पूषन्‌ का उल्लेख लगभग ३० बार हुआ है। यहाँ वे मुख्यत 
पृथ्वी की उवरा शक्ति बढ़ाने वाले तथा मनुष्यों एवं पशुओं को समृद्ध करने _ 
वाले देवता के रूप में सामने आते हैं। वे खोई वस्तु को पुनः प्राप्त कराते हैं । 
(पुनर्नो नष्टामाजतु सं नष्टेन गमेमहि, अ० बे० ७।६।४) । भ्र० बे० ५१२५३ 
में उन्हें अन्न एवं पशुओं को प्रदान करने में विशेष समर्थ बताया गया है। 
मार्गों के अधिपति होने के कारण ६।६७।१ में आये एक मंत्र में पूषा की 


इसलिये स्तुति की गई है कि वे शत्रुओं के सब मार्ग बन्द कर दें जिससे वे घिर 


जायें । अ० बे० १६।२।५३ में अन्त्येष्टि क्रिया के समय पूषन्‌ से मृतक को स्वर्ग 
के मार्ग से ले जाने की प्रार्थना है और १।११।१ में गर्भिणी स्त्री के कष्टरहित 
प्रसव के लिये उनका आह्वान किया गया है । 








[ युस्थानीय देवता (१) ४ २३५ 


ह ब्राह्मण ग्रंथों में पृषन्‌ की लगभग बे ही विशेषताएँ संक्षेप में प्राप्त होती हैं 
.. जो ऋग्वेद में उल्लिखित है। उदा० श० ब्रा० ५॥२।५॥७, तथा ५।३।१॥६ आदि 
. में पशुओं को पूषा से सम्बन्धित बताया-गया है (पोष्णा: पशवः ) | १।२।५।७ 
. मं पूषा को पशुओं का- उत्पादक कहा गया है ( प्रजनन वे पूषा) | श० ब्ना० 
३११।४॥& सें पुनः ये शब्द प्राप्त होते हैं. पशवो वे पूषा। पृष्टिवं पूषा। 
पष्टिबें पशबः ॥ ते? सं० १५।१ में भी पूषा को पशुओं का अधिपति कहा गया 
है । श० ब्रा० १॥१।२।१७ में पूषा के लिये भागदुघः विशेषण आया है (भाग 
दोग्धीति भागदुघः भागप्रदः इत्यथें:--सायण )। 
सवेत्र पुष धातु से ही पूषन्‌ की सिद्धि की गई है। “पुष्टिवें पृषा' इसका 
प्रमाण है। पुष्टि से इसी सम्बन्ध के कारण एक स्थान पर वायु को (१४॥२।१।६ ) 
तथा एक स्थात्त प्र पृथ्वी को (४।५।६।६) पूषा बताया गया हैं। महीधर का 
मत है कि षोषणकारी वृष्टि का प्रेरक होने के कारण वायु पूषा है और सायण 
ते पृथ्वी के विषय में लिखा है--पोषणात्‌ प्रृथिवी पृष्णा रक्षितस्य प्रच्यु- 
तिर्नास्ति । के 2 
तै० सं० ५१२ में पूषा को मार्गों 'का स्वामी या सही मार्ग पर ले जाने 
वाला कहा गया है ( पूषा वा अध्वनां सन्‍्नेता ) और त० स० २१११ में कहा 
गया है कि वे शक्ति तथा बल प्रदान करते हैं ( पृषा वा इन्द्रियस्थ वीयंस्य 


अनुप्रदाता ) । 

पशुओं पर पूषा के आधिपत्य को सूचित करने के लिये तै० सं० २।४।४ 
में एक छोटी सी कथा आती है कि एक बार प्रजापति ने पशु उत्पन्न किये 
किन्तु वे उनके दूर चले गये तब प्रजापति ने पूषा को हवि प्रदान करके उन्हें 


प्राप्त किया क्‍योंकि पूषा पशुओं के स्वामी हैं-- 


““ प्रजापति: पशुनसजत्‌ । ते अस्मात्‌ सृष्ठाः परांच आयन । 
“'तान्‌ पृषा चान्ववेता सो अब्रबीत्‌। अनग्रा सा प्रतिष्ठ । अथ त्वा 
पशत्र उपावत्स्य॑स्तीति”''”'“ततो बे प्रजार्पति पद्व: उपावतंन्‍्त । 


श० ब्रा० ४॥२।५।२२ में पूषा के लिये करभ प्रदान करने का विधान है । 
ऋग्वेद में ही यह पूषा का प्रिय खाद्यपदार्थ है। दा० ब्रा० १॥७।४॥५०८, कौ० 
ब्रा० ६१३ तथा ते० सं० २१६।८ में इसकी व्याख्या में एक कथा दी गई है । 
देवों ने मृग-रूपी प्रजापति का रुद् के बाण से विद्ध अंश पूषा को खाने को 
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दिया किन्तु उसे खाते ही उनके दाँत टूट गये । इसी से उन्हें पिसा अन्न खाने. 
को देते हैं ।* ५02. 
ते होचः पृष्णा एनत्‌ परिहरेति । तत्‌ पृष्णों पर्याजहः, तू... 

पूषा प्राश, तस्य दतो निर्जघान। तस्मादाहु: अदन्तकः प्षेति।... 
तस्माद्य॑ पृष्णे चद कुबंन्ति प्रपिष्ठानाम्‌ ( तण्डुलानामितिशेषः-- 
हरिस्वामी) एवं कुर्बवन्ति यथा अदन्तकाय एवम्‌ | श० ब्रा० १७४७ 


सूर्य से संबन्ध होने के कारण ईशावास्थोपनिषद्‌ में पूषा ने अत्यधिक ' 
उत्कषं प्राप्त किया है। ईशावास्य के कुछ मंत्रों में सूय॑ं की परमात्मा के रूप 
धारणा की गई है । अतः पूषा शब्द सर्वषोषक ब्रह्म का वाची बन गगा है। 
१५ वें श्लोक में कवि कहता है कि “सत्य का मुख हिरण्मय-पात्र से ढका हुआ 
है । हे पूषन्‌, सत्य रूपी धर्म को देखने के लिये तुम उसे हटा दो'-- 


हिरण्मयेन पात्रेण सत्यस्यापिहित मुखम्‌ । 
तत्त्वं पूषन्तपाव॒णु सत्यधर्माय दृष्टये ॥ ईश० उ० १५ 
सत्य की खोज करने के लिये उपनिषद्‌ के कवि की पूषन्‌ से यह प्रार्थना 
समस्त उपनिषद साहित्य में अद्वितीय है । अगले श्लोक में पूषन्‌ (रूपी सूर्य या 
परमात्मा) के लिये ऋषि ( ज्ञानी ), यम्॒ (नियामक) तथा प्राजापल्य (प्रजा के 
स्वामी ) विशेषण प्रयुक्त हुए हैं और सूर्य रूप में उनसे अपनी रश्मियों को समेट 
कर आ।दित्य-मण्डलस्थ पुरुष के दर्शन कराने की प्रार्थना की गई है-- 


पृषन्नेकर्ष यम सूर्य प्राजापत्य व्यूह रश्मीन समुह । ईश० उ० १६ 


गुह्यसूत्रों में भी पूषा के सम्बन्ध में प्रायः उन्हीं विशेषताओं का उल्लेख है 

जो ब्राह्मण ग्रन्थों में प्राप्त होती है । आश्वालायन गु० सु० ३।५॥१० में भयपूर्ण 
मार्ग में चलने से पूर्व पूषा की स्तुति करने का विधान है। किसी भी काये से 
दूर जानें वाले व्यक्ति पहले पूषा की कृपा की कामना करते हैं (उदा०, काठक 
गु० सू० २।११।४) । पूषा को बेवाहिक सुख का प्रदाता भी समझा जाता है। 
विवाह संस्क्रार के अवसर पर पूषा को विशेष रूप से लाजा (खीलें) प्रदान की 
जाती है (गोभिल० २।२।७ तथा द्वाह्ययण १।३।२५)। हिरण्यकेशी १।६।२०।२ 
तथा काठक ३।१॥५ में विवाह के अनन्तर वर वधू से कहता हैं कि पृषा तुम्हें 
हाथ पकड़ कर घर ले चले और गृहलक्ष्मी के रूप में तुम घर में आनन्द से 


१. इसकी विस्तृत व्याख्या रुद्र के प्रसंग में देखिये । 
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रहो (पषा त्वेता नयतु हस्तगह्म........गृहान्‌ गच्छ गृहपत्मी यथासों वशिनी त्वा 
विदथमाबदासि ) । गोभिल० २।२।१६ तथा हिरण्यकेशी २।१।५।११ में बालक 
के चूडाकर्म के अवसर पर भी पूषा का भाद्वान किया गया हैं और उनसे 
बालक को दीर्घायु बनाने की प्रार्थना की गईं है। शांखायन ग० सुृ० १॥६॥६ में 
प्रातःकाल अग्निहोत्र के समय पूषा के लिये हवि प्रदान करते हुए यजमान 
कहता है कि “पूषा पशुओं एवं धन के स्वामी हैं। वे हमें इन दोनों से युक्त 
करें” । यजुर्वेद में उल्लिखित पूषन्‌ के हस्तों का प्रायः गृह्मसूत्रों में भी वर्णन 
आया है ( पृष्णोहंस्ताम्यां हस्तं गृह्ञामि असो........गोभिल० २।१०२६ ) । 
गोभिल गु० सू० २।८। १०,१२३ मं पशुओं की वृद्धि एव पुष्टि के लिये पृषा से 
प्रार्थना की गई है । पशुओं की मार्ग में रक्षा करने के लिये भी प्रायः गह्यसृत्रों 
में विविध ऋग्वैदिक मन्‍्त्रों के पाठ का विधान किया गया है । 


महाकाव्यों तथा पुराणों में पृषा का केवल नाम-मात्र शेष रह गया है । 
उनके स्वरूप का विकास बिल्कुल उलटी दिशा में चला है। उत्तरोत्तर उनकी 
महत्ता का हास ही होता गया है। ऋग्वेद में उनका व्यक्तित्व सर्वाधिक पूर्ण है 
किन्तु पुराणों में अत्यधिक अस्पष्ठ एवं अपूर्ण हैं । रामायण में केवल एक स्थान 
पर उनका उल्लेख है । रावण के साथ जब सभी देवता युद्ध करने आते हैं तो 
पूषा भी त्वष्टा के साथ अपनी सेना लेकर आते हैं। उन्हें आदित्य, निभय” 
तथा “महावीये” कहा गया है-- 


तयादित्यो महावोर्या त्वष्टा पूषा च दंशितो । 
निर्भया सह सेन्‍्येन तदा प्राविद्ञतां रणे ॥ रामा० उत्तर० २७।२६ 


वस्तुतः पूषा का उल्लेख ऐसे ही स्थानों पर किया गया है जहां देवों के 
किसी सामूहिक कार्य का वर्णन हैं और इसलिये अन्य देवों के नामों की सूची के 
साथ-साथ इस प्राचीन वैदिक देवता के नाम का भी उल्लेख करना आवश्यक 
हो गया है। उदाहरणार्थ महाभारत आदि० २२६।६७ में वे खाण्डवदाह के 
अवसर पर अन्य सभी देवों के साथ अजुन से युद्ध करते हैं और शल्य० 
४५।४३,४४ में जब सभी देवता स्कन्द को वर प्रदान करते हैं तो वे भी उसे 
दो पाषंद प्रदान करते हैं । 


पूषा का केवल एक ही पौराणिक कथा से सम्बन्ध है और वह है रुद्र के 
द्वारा दक्ष-यज्ञ के विध्वंस की । इस कथा में पूषा को रुद्र का विरोधी प्र्द शत 








जाया 
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किया गया है अतः रुद्र के गणेश्वर वीरभद्र उन्हें गिराकर उनके दांत उखाड़ 
लेते हैं-- हज 
स॒ बे विध्वंसितं यज्ञ दृष्टवा पूषा समम्यगात्‌ । ् 
पृष्णो दन्‍्तानथोत्पाद्य वीरभब्रो न्‍्यपातयत्‌ ॥ ब्रह्म ० १०६॥२५ है. 
श्रीमदभागवत में कहा गया है कि वीरभद्र ने पूषा के दाँत इसलिये निकाले. 

कि जब दक्ष शिव की निन्‍दा कर रहा था तो वे दाँत निकॉल कर हँस 
दिये थे-- श 
पष्णश्चापातयंद्‌ दन्‍्तान्‌ कालिगस्थ यथा बलः । | 


द्धड 


शप्यमाने गरिसाणि सोहहसद्‌ दर्शयन्‌ दतः ॥ भाग? ४६॥२१ 
महा० ब्रोणग० २०२।४६ तथा सौप्तिक, १८।१६ में भी शिव द्वारा पूषा के / 


दाँत तोड़े जाने का उल्लेख हुआ हैं। अब वे यजमान के दाँतों से केवल पिसा ._ 
हुआ अन्न खाते हैं ( पूंषा तु यजमानस्य दद्भिजेक्षतु पिष्ठभुक्‌ । भाग० ! 
४॥७।४ ) | 
स्पष्ट है कि यह श० ब्रा० १।७।४७ में उल्खिखित प्रसंग का हीं परवर्ती 
विकास हैं जिसके अनुसार प्राशित्र खाने से पूषा के दाँत गिर गये थे । और 
ऋण० बे० १।३८।४ में करम्भ पूषा का प्रिय भोजन हैं ही । 
अयमा 

अर्यमा देवता के लिये ऋग्वेद में कोई सूक्त नहीं प्राप्त होता । पर 
आदित्यों के प्रसंग में उनका बहुधा उल्लेख किया गया है । इस शब्द का अर्थ 
है मित्र, साथी या परिचर और ऋग्वेद में प्रायः इस अथे में जातिवाचक संच्ञा 
के रूप में इसका प्रयोग भी हुआ है---तायंमर्ण पृष्यति नो सखाय॑ कंवलाघो 
भ्र्वाति केवलादी । यहाँ अपने परिचर एवं मित्र के साथ भोजन करने का उपदेश 
है। अयंमा शब्द से बना अयम्य शब्द मित्र शब्द से बनी भाववाचक संज्ञा 
भप्िज्यं' के समान है और मैत्री का अर्थ रखता है ( अर्य॑म्यं वरुण मित्र्यं वा 
सखायं वा सदमिद्‌ ज्ातरं वा, ऋ० ५॥८५॥३ )। विवाहादि के अवसर पर 
कुमारियों का सहायक तथा रक्षक होने के कारण अग्नि को एक स्थान पर 
कन्याओं का मित्र कहा गया है ( त्वमयंमा भवसि यत्कन्ीनां नाम स्वधावन्‌ 


गह्म॒ विभर्षि, ऋ० ५ ३२ )। । 
प्रतीत होता है कि अर्यमा पारस्परिक सौहादे से सम्बन्धित प्राचीन काल 








| 
| द्युस्थानीय देवता (१) :: २३६ न्‍ पे ह 
के कोई अमृत देवता हैं” जो बाद में स्वरूप के अनिश्चय के कारण आदित्य ४ ॥ | 
मण्डल में प्रविष्ट कर लिये गये और इसी सम्बन्ध से बाद में इनका नाम सूर्य ह | द 
का वाची हो गया । अवेस्ता में यह शब्द ऐयंमन रूप में प्राप्त होता है ( देखिये ! द | 
पीछे पृ० १२५ )। द 
ब्राह्मण ग्रन्थों में अयैमा के विषय में इतना ही ज्ञात होता है कि वे पूर्य धर द 
हैं। अर्यमा एवं सूर्य का पूर्ण तादात्म्य तै० सं० २।३।४ तथा हा० ब्रा० 5. 
५३११२ में प्राप्त होता है। तै० सं० के इस उद्धरण में तीन बार अरयंमा को ता 
आदित्य बताया गया है और कहा गया है कि स्वर्ग, धन तथा कल्याण की | | 
कामना करने वाले को अर्थमा को चरु प्रदान करना चाहिये-- | 
अर्यम्णे चरु निर्बपेत्‌ स्वर्गंकामों असो वा आदित्यो अयंमा द | ॥| द 
अर्यमणमेव स्वेन भागेन उपधावति स एवेन सुवर्ग लोक गमयति। | 
| अर्यम्णे चर निर्वपेत्‌ यः कामय्रेत दानकामा मे प्रजा: स्युरिति असो | 
बा आवित्यो अर्येमा यः खलु वे ददाति सो अयंसा। अयंस्णे चढ़ !॥ 
ु निर्वपेत्‌ यः खल कामयेत स्वस्ति खल जनतामियास असो वा | 
आदित्यो अयंभा। ते० सं० २।३।४ क्‍ 
द दा० ब्रा० ५।३।१॥२ में कहा गया है कि बृहस्पति-याग के लिये ब्राह्मण । | द 
को श्वेत गौ दक्षिणा के रूप में देनी चाहिये क्‍योंकि ऊपर की दिशा बृहस्पति 0 
की है और उससे ऊपर अर्यंमा ( सूर्य ) का मार्ग है ( जो किरणों के कारण द | 
श्वेत है )-- || 
_. तस्य शितिपृष्ठो गौर्दक्षिणा । एपा वा ऊर्ष्वा बृहस्पते- | 
| 


दिक्‌ । तदेष उपरिष्टाद्‌ अयंम्णः पन्‍्थाः । 


( ऊर्ध्वा दिक्‌ बृहस्पतिदेवताका । तस्या उपरिष्टाद्‌ अर्यम्णः | सूर्यस्य एपः है | 
परिदृश्यमानः पन्था-मार्गं: । स च किरणसंबन्धात्‌ श्वेत:--सायण ) द 


निरुक्त में ( ११।२४ ) यास्क्र ने भी अयेमा को सूर्य का वाची माना है । 





१. प्रसिद्ध जर्मन विद्वानू पाउल थीमे ने अपने 7९7 रिला०१॥78 गए | 
(४४७०७ नामक ग्रंथ में अर्यमा को मूलतः: अरि अर्थात्‌ अतिथि, 
अभ्यागत से सम्बन्धित देवता बताया है, और स्वतः आये शब्द को ४॥ 
इससे सम्बन्धित माना है (१० १२६, पादटि० २) । 5 
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पुराणों में अर्यमा की पितरों के अधिपति के रूप में मान्यता है। जिस 
प्रकार इन्द्र देवों के राजा हैं उसी प्रकार अर्थमा पितरों के । गीता में भगवान्‌ _ 
कृष्ण पितरों में अपने को अर्यंभा बतलाते हैं ( पितणामर्यभा चास्मि यमः संय- 
मतामहम्‌, १०२६ )। ऋग्वेद ( १०।१४ ) शु० यजुर्वेद ( १९।४५ ) तथा 
छण० ब्रा० १२।५।१६ एवं १३।४।३।६ में अत्यन्त स्पष्ट शब्दों में पितरों का 
अधिपति यम्र को बताया गया है। वह क्षत्र -( राजा ) है और पितर बिश 
( प्रजा ) | वेदिक साहित्य में नरकों का कोई उल्लेख नहीं है किन्तु पुराणों 
में नरकों की धारणा का विकास होने पर पितरों तथा मृतात्माओं के प्राचीन _ 
राजा यप्त नरक के अधिपति बन गये हैं । यम का जो स्थान रिक्त हुआ उसमें 
अस्पष्ट-स्परूप वाले इस देवता की नियुक्ति कर दी गई । यही नहीं, कभी-कभी 
तो अरयमा यम के दूसरे कार्य, नरकाधिपतित्व की भी देखभाल कर लेते हैं। 
जब माण्डव्य ऋषि यम को शूद्र-योनि में जाने का शाप देते हैं और यम विदुर 
के रूप में पृथ्वी पर जन्म लेते हैं तों १०० वर्षों तक अर्थमा यम के स्थान पर. 
पापियों को दंण्ड देते रहते हैं--- 


अविश्रदयंमा दण्ड यथावदधकारिष । 
यावद्धार शुद्र॒त्वं शापाद्‌ वर्षगत यम: ।। भागवत० १।१३।१५ 


पितरों के अधिपति होने के कारण प्रृथ्वी दोहन के समय श्राद्धदेवता पितर 
अयमा को बंछड़ा बना कर कच्ची मिट्टी के पात्र में कव्य रूपी दूध दुहते हैं । 


वत्सेन पितरो$यम्णा कब्यं क्षीरमधुक्षत । 
आमपात्र महाभागा श्रद्धया श्राद्धदेवता:॥। भागवत ४॥१८।१८ 


महा” आई० ६५।१५, ज्ञान्ति० २०८।१५ आदि में अयंमा का द्वादश 
आदित्यों में परिगणन किया गया है । 


मिन्र 


ऋग्वेद में मित्र देवता का स्वतंत्र उल्लेब बहुत कम है। वरुण के साथ 
मिलाकर भिन्नावरुणा (णो) नाम से उतका प्राय$ वर्णन हुआ है । किन्तु इस 
युगल देवता में भी मित्र का अपना व्यक्तित्व नहीं के बराबर है क्‍योंकि 
मित्रावरुण में ऐसी कोई विशेषता नहीं है जो अकेले वरुण न पाई जाती हो । 
केवल एक ही सूक्त (३१६) उनके लिये प्राप्त होता है, इसमें भी उनकी दो 
तीन विशेषताओं का वर्णन है । मित्र अपने आदेश से ( अथवा स्तुत होने पर ) 





[ युस्थानीय देवता (१) :: २४१ 


मनुष्यों को अपने अपने कर्मों में प्रेरित करते हैं (बातयति) और निर्निमेष 
दृष्टि से मनुष्यों (क्ृष्टीः) को देखते हैं !-- 

मित्रो जनान यातयति ब्रुवाणो मित्रो दाधार पृथिवीमुतद्याम्‌ । 

भित्रः कृष्टीरनिमिषाि चष्टे सित्राय ह॒व्यं घृतवज्जुहोत ॥ ऋ० ३।५६।१ 

पृथ्वी और आकाश को धारण करने की विशेषता तो लगभग सभी देवों 
में समान है परन्तु “यातयज्जन' मित्र की अपनी एक विशेष उपाधि है 
( यातयज्जनों गुणते सुशेवः ३॥५६।॥५ ) क्योंकि अभश्नि के लिये एक बार 
कहा गया है कि वह मित्र की भाँति 'यातयज्जन' (मित्र न यातयज्जनम्‌ 
८।१०२॥१२) है। मित्र से सन्बन्ध के कारण यह विशेषण एक बार मित्रावरुणो 
के लिये (५॥७२।२) तथा दोनों से संपर्क के कारण एक बार अरयंमा के लिये भी 
आया है (१।१३६।३) | मनुष्य के कर्मों को अपलक दृष्टि से देखने की विशेषता 
मुख्यतः वरुण की है । 


वरुण की भाँति मित्र के ब्रतों या नियमों का भी वर्णत किया गया है। 
जो इन ब्रतों का पालन करता है वह समृद्धिशाली होता हैं। उसे न कोई मार 
सकता है और न जीत सकता है; उसे कोई भी व्याधि नहीं होती-- 


प्र स मित्र सर्त्यो अस्तु प्रयस्वान यस्त आदित्य शिक्षति व्रतेन । 
न हन्यते न जीयते त्वोतो नेनमंहो अश्नोत्यन्ततो न दूरात्‌ ॥ (५।३६। २) 


अथवंबेद १३।३।१३ में वरुण का सायंकाल से तथा मित्र का प्रातःकाल से 
सम्बन्ध वरणित किया गया है (स वरुण: सायमग्निभंवति स मित्रो भवति प्रात- 





१. रोठ तथा मैक्डानल आदि विद्वानों के अनुसार यातयति' का अर्थ है 
"एक स्थान पर एकत्र करना” इसकी इसकी पुष्टि में वे जनं च मित्रो 
यतति बुबाणः (७)३६॥२) आदि मंत्र उद्धृत करते हैं। सायण ने 
इसे यत्‌ (प्रयत्त करना) का णिजन्त रूप माना हैं जो सबसे उपयुक्त 
है। एकत्र करने' का मित्र के विषय में क्या अर्थ हो सकता है ? 
इसी प्रकार क्ृष्टि शब्द भी मनुष्य मात्र का वाची है-- किसानों या 
हल जोतने वालों का नहीं ॥ इस सम्बन्ध में यास्क का मत ही 
सर्वाधिक उपयुक्त है-- 

* कृष्टी: इति मनुष्यनाम--विकृष्टदेहा भवन्ति । 
फार्म--१६ 
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रुगन) और €।३॥१८ में कहा कहा है कि मित्र प्रात/्काल उसे प्रकाशित करें 
जिसे वरुण ने छिपा रखा था (वरुणन समुब्जितं मित्रः प्रातंव्यूब्जतु)। इन संकेतों 
से मित्र का सूर्य या प्रकाश से विशेष संबन्ध व्यक्त होता है । इस सम्बन्ध को 
पुष्टि अवेस्ता में मित्र के स्वरूप पर दृष्टि निक्षेप करने से तथा रोमन साम्राज्य 
में अपराजेय सूर्य (50 7गशं८८०४७) के रूप में इसकी उपासना किये जाने से 
भी होती है । संभवत: धूम रूपी अन्धकार से आवृत होने के कारण ही ऋग्वेद _ 
५।३॥१ में सद्योजात-अग्नि को वरुण तथा प्रदीप्त-अग्नि को मित्र का रूप मानों 
गया है--- 
त्वमग्ने वदरणो जायसे यत्त्वं मित्रो भवसि यत्समिद्ध: । ५ 
संभवतः इसी आधार पर श० ब्रा० २।३।२।६२ में भी कहा गया हैं कि ३ 
जब अग्नि की ज्वालाएँ शान्त हो जाती हैं और थोड़ी-थोड़ी अग्नि लकड़ियों में ._ 
जलती रहती है तो वह मित्र देवता के समान होती है। उस समय वह हानि- 
कारक नहीं होती । मित्र भी सभी का सुहृद्‌ है। वह किसी का वध (पीडो- 
त्पादन) नहीं करता । वह अत्यन्त शान्त है और ( स्वभाव में ) ब्राह्मण ( के 
समान ) हैं-- 
अथ यत्नतत्‌ प्रतितरामिव तिरश्चीवाचि: संशाम्यतों भवति। 
तहिं हैष भवति मित्र: | यमाहुः सर्वस्य वा अय॑ ब्राह्मणों मित्रम। न 
वा अय॑ कंचन हिनस्ति । 
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मित्र के इसी पक्ष पर ब्राह्मणों में सबसे अधिक बल दिया गंया है। ते० सं० 
५।१६ में कहा गया है कि मित्र देवों में सर्वाधिक मंगलमय है (मित्रो वे शिवो _ ४ 
देवानाम ) और छा० ब्रा० ५।३।२।७ में कहा गया है कि मित्र किसी की हानि 
नहीं करते; वे सबके मित्र हैं। अतएब मित्र को भी कोई हाति नहीं पहुँचाता | _ 
न उनके काँटा गड़ता है और न कोई ब्रण होता है-- 

न वे मित्र: कंचन हिंनेस्ति। सर्वेस्य हि एवं मित्रो मित्रमू। न 

मित्र कश्चन हिनस्त | नेन कुशो न कण्ठकों विभिनत्ति। नास्‍्य 

दव्रणश्चनास्ति । 

अवेस्ता में जिस प्रकार मित्र को पाज्स्परिक संधि की शर्तों का सं रक्षक कहा 


गया है उसी प्रकार त्े० सं» २।१।८ में भी इस सम्बन्ध में एक महत्त्वपूर्ण उल्लेख 
प्राप्त होता है जिसमें कहा गया है कि यदि कोई संग्राम में रत व्यक्ति शान्ति 
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एवं सन्धि चाहता है तो उसे मित्र की उपासना करनी चाहिये। मित्र दोनों री | क्‍ 
पक्षों को आपस में मिलते हैं-- ४ 


१ की. हक अक.... 0... 0 ही +# की आय 


मंत्रमालभेत संग्रामे संयत्ते समयकासी सित्रमेव स्वेन भागधेयेन 
उपधावति । स एबनं मिन्नेण संनयति । 


























इस उद्ध रण से स्पष्ट है कि आज से ३४०० वर्ष पूर्व बोगाजक्यूइ में हित्तिति 
एवं मितानी जातियों की जो सन्धि हुई थी उसमें मित्र के आवाहन का क्‍या 
महत्त्व था । यह कुछ आश्चय का विषय है कि लोकिक साहित्य में मित्र शब्द के 
पुल्लिग में सूर्य-वाची होते हुए भी ब्राह्मणों में कहीं सूर्य एवं मित्र का स्पष्ट 
तादात्म्य नहीं किया गया। तै० सं० में केवल एक स्थान पर आये दो वाक्यों 
से सूर्य एवं मित्र की एकरूपता ध्वनित होती है। बाज सं० ३६१८ में कहा 
गया है कि हम मित्र के नेत्र से सब प्राणियों को देखें और सब प्राणी हमें भी 
मित्र के नेन्न से देखें-- 


मित्रस्य चक्षुषा ससोक्षामहे । द 
मित्रस्याहं चक्षषा सर्वाणि भूतानि समोक्षे । 
मित्रस्य मा चक्षुषा सर्वाणि भूतानि समीक्षन्ताम्‌ । 


इसमें सन्देह नहीं कि मित्र के नेत्रों से देखने का तात्पय मैत्री, सहानुभूति 
सौहाद या प्रेम की दृष्टि से देखना है पर ते० सं० २।६।८ में ठीक इसके 
समानान्तर एक उद्धरण प्राप्त होता है जिसमें कहा गया है कि मैं तुम्हें सूर्य के | 
नेत्रों से देखता हूँ, क्योंकि सूय कभी किसी को हानि नहीं पहुँचाता-- हि! 


सुयंस्य त्वा चक्षुषा प्रतिपश्यामि इत्यब्रवीत्‌ । 
न हि सूर्यस्थ चक्षः कंचन हिनस्ति । 


पृषा की भाँति पुराणों एवं महाभारत में मित्र का वहीं उल्लेख है जहाँ 
औपचारिक रूप से क्रमशः सभी देवताओं का वर्णन किया गथा है, उदा० अरजुन हि 
के जन्म के समय आये हुए देवों की ( आदि० १२२६६ ), खाण्डव दाह के ॥ 
अवसर पर अर्जुन से युद्ध करने के लिये आये देवों की, (वही, २२६३६) तथा | 
स्कन्द को आशीर्वाद देने के लिये आये देवों की (शल्य० ४५।४१) सूची में । | 
पुराणों में मित्र का देवरूप में प्रायः कहीं उल्लेख नहीं है और यह शब्द पूर्णतः । 
. सूय का वाची बन गया है । 
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सूर्य देवता का पौराणिक स्वरूप 


वैदिक विवस्वान्‌, सविता, पूषा तथा अयंमा आदि देवों का व्यक्तित्व 
पौराणिक युंग में सूर्य के साथ मिल गया है और इन सबने मिलकर पोराणिक 
देवमंडल के एक शक्तिशाली तथा अत्यन्त महत्त्वपूर्ण देवता को जन्म दिया है । 
उनके इसी महत्त्व के कारण उनकी उपासना का एक पृथक्‌ सम्प्रदाय ही चल 
पडा और प्राचीन भारत में सकडों वर्षों तक सहस्रों व्यक्ति उन्हें अज्ञानान्धकार 
के नाशक, विद्या के प्रकाशक, विविध कामनाओं के पूरक तथा स्वास्थ्य-प्रदाता 
देवता के रूप में अपना इष्टदेव मानते रहे । मत्स्य पु० ५२।२१ तथा २४ में 
ब्रह्म, विष्णु, शिव तथा सूर्य को एक रूप मान कर इल्हें संसार की चार ु 
सर्वोत्कृष्ट शक्तियाँ कहां गया है इनमें भी सूर्य (पूषा) तो शेष तीनों के ही 
आधार हैं--- 
ब्रह्मा विष्णुश्च भगवान्‌ मातंण्डो बृषवाहनः । 
इसा विभूतयः प्रोक्ता चराचरसमभन्विता ॥ 
ब्रह्मादीनां परं धाम त्रयाणासपि संस्थितिः । 
बेदसूर्तावतः पृषा पुजनीयः प्रयत्नतः ॥ 

“बेदमूर्तावतः पूषा पूजनीयः प्रयत्नतः” वाक्य से स्पष्ट है कि पूषा शब्द 
पूर्णत: सूये का वाची है । इसी प्रकार मत्स्य० ७५।६,७ में भी पूषा एवं अयंमा 
शब्द सूर्य के वाची माने गये हैं। यहाँ सूर्य के लिये किये जाने वाले मन्दार- 
सप्तमी नामक ब्रत में विभिन्न नामों से सूये की उपासना का वर्णन है-- 


दक्षिणे तद्वदर्काय तथा<यंम्णेति नेऋते। 
पृष्णेत्युत्तरत: पुज्यमानन्दायेत्यत: परम्‌ ॥ 
पद्म पुराण ७६।३४ में सूर्य की स्तुति में उनके-- 
सुवर्णरेता मित्रश्च॒ पूषा त्वष्ठा गसस्तिमान्‌ । 
आदि नाम आये हैं जिससे मित्र एवं पूषा (तथा त्वष्टा) का उनसे तादात्म्य 
स्पष्ट है। पूषा शब्द सहा० वन पर्व ३।१६ में भी सूर्य के लिये प्रयुक्त हुआ है । 
विष्णु पुराण ३।११।३६ में सूर्य के लिये विवस्वान्‌ तथा सविता विशेषण 
आये हैं और उन्हें जगत्‌ को प्रेरित करने वाले कहा गया है-+ 
नमो विवस्वते ब्रह्मभास्वते विष्णतेजसे । 
जगत्सविन्ने शुचये सबित्रे कमंसाक्षिणे ॥। 





वि शशि ककनिनिककिककिकि कक की की की कक 
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बरह्मपुराण ८९१२२ में भी सविता शब्द पूर्णतः सूयें के लिये आया है-+ 
तत्पत्रवचनं श्र॒त्वा सविता$चिन्तयत्‌ तदा । ँ 

श्रीमद्भागवत ५॥७।१४ में कहा गया है कि राजा भरत आदित्य की निम्त- 

लिखित श्लोक से स्तुति किया करते थे-- 


परोरज: संवितुर्जातवेदो देवस्य भर्गों मनसेदं जजान । 
जिसकी शब्दावली स्पष्ट रूप से सविता सम्बन्धी बैंदिक ऋचाओं से प्रभावित है । 


वैदिक सूर्य केवल सूर्यमण्डल के भोतिक स्वरूप का परिचायक है, किन्तु धीरे 
धीरे इनका व्यक्तित्व पूर्ण हो गया है और ये पूर्ण विग्रहवान्‌ देवता बन गये हैं । 
पौराणिक साहित्य में वाल्मीकि रामायण के स्वप्राचीन होने के कारण यहाँ पर 
सूर्य का भोतिक-रूप दंवी-रूप में संक्रान्त होता हुआ दिखाई देता हैं। उत्तर० 
३४।२६ में कहा गया है कि हनुमान सूर्य-बिम्ब को फल समझ कर उसकी ओर 
झपटे । ३१ वें श्लोक में कहा गया है कि उसी दिन राहु भी सूर्य को ग्रसने आ 
रहा था क्योंकि चन्द्र एवं सूये उसकी बुभुक्षा मिंठाने के साधन है ( बुमुक्षापनयं 
दत्वा चन्द्राकों मम वासब, ३५१३४) । इन दोनों ही एलोकों में सूये का भोतिक- 
रूप ही कवि के समक्ष है किन्तु सहसा वह सूर्य के देवी-रूप पर आ जाता है 
और कहता है कि सूर्य कु होकर हनुमान को दग्ध कर सकते थे किन्तु वे यह 
सोच कर रुक गये कि एक तो यह शिशु हैं और दूसरे इससे भविष्य में देवों का 
महत्त्वपूर्ण कार्य सघेगा-- 


शिशुरेष त्वदोषज्ञ इति मत्वा विवेश्वर: । 
कार्य चात्र समायत्तमित्येब॑ न ददाह सः ॥ उत्तर० ३५२० 


महाभारत आदि० ६६ तथा अनु० १५० अध्यायों में सूर्य अथवा विवस्वान्‌ 
से संबन्धित एक अत्यन्त प्राचीन कथा प्राप्त होती. है जिसमें सूर्य के देवी एवं 


. श्षौतिक रूपों का विचित्र सम्मिश्रण है। लगभग महाभारत के ही आधार पर 


यह कथा भागवत० ८५।१३, विष्ण ० ३३२२-१२ मत्स्य० ११।१-४१, वायु० ८४, 


तथा ब्रह्म 4९ अध्यायों में भी प्राप्त होती हैं। इसके अनुसार सूर्य के संज्ञा 


न 
का 
ह 


(सरण्यू, सुरेण, उषा) नामक एक पत्नी थी जो त्वष्टा या विश्वकर्मा की १त्री 
थी। यम एवं यमुना (या यमी) नामक उसकी दो युग्म संतानें थीं। मार्तेण्ड 
का तेज इतना प्रचण्ड था कि संज्ञा उसे अधिक दिनों तक नहीं सह सकी । 


ब उसने अपने शरीर से अपनी ही जैसे एक स्त्री बनाई, जिसका संवर्णा या छाया 
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नाम पड़ा ओर उससे अपने बच्चों की देखभाल करने तथा पति को सस्तुष्ट 
करने के लिये कह कर वह वन में जाकर एक बडवा के रूप में तपस्या करने 
लगी । सवर्णा के शनेश्चर तथा मनु नामक दो स्तानें हुईं । सूर्य को पहले तो. 
कुछ पता नहीं चला किन्तु बाद में उन्हें सवर्णा की नीच प्रकति तथा बच्चों के 
प्रति किये गये भेदपूर्ण व्यवहार के कारण उसके संज्ञा होने में सन्देह हो गया। 
ध्यानस्थ होकर उन्होंने देखा तो पता चला कि संज्ञा वन में तप कर रही है| वे. 
वहाँ पहुँचे और उससे दोनों अश्विनी-कुमारों को उत्पन्न किया। दोनों त्वष्ठा 
के पास पहुँचे वहाँ संज्ञा ने सूर्य के तेज को सहन करने में असमर्थता प्रकट की । 
इस पर देव-शिल्पी त्वष्टा ने सूर्य को शाण पर चढ़ा कर उसे इधर उधर से 
काट-छाँट कर अपेक्षाकृत छोटा, गोल तथा कम तेजस्वी बना दिया" । सूर्य 
के कठे-छटे अंश से उसने विष्णु के चक्र तथा शिव के शूल आदि का निर्माण 
किया । सूर्य का तेज अब जीव लोक के लिये सुसह्य हो गया । विष्णु पुराण से 
इस कथा के कुछ श्लोक उद्धृत किये जाते हैं :--- 


है 


सुयंस्य पत्नी संज्ञामुत्‌ तनया विश्वकर्मणः । 
सनुयंसों यमी चंव तदपत्यानि बे सुने ॥२॥ 


असहन्ती तु सांभतु स्तेजश्छायां युयोज वे । 
भत्‌ शुभ्रूषणे*रण्ये स्वयं च तपसे ययों ॥३।॥। 


छायासंज्ञा ददो ज्ञापं यमाय कुपिता यदा | 
तदा नेयमसों बुद्धिरित्यासोद यमसुर्ययो: ॥५॥। 


ततो विवस्वानाख्याते तयेवारण्यसंस्थिताम्‌ ॥| 
समाधिदृष्टया दद॒ शे तासश्वां तपसि स्थिताम्‌ ॥६॥ 


महाकवि भवशभूति ने उत्तरामचरित ६।३ में इस कथा की ओर 
संकेत किया है--- 

त्वष्ट्यन्त्रश्रमि श्रान्तमात्तेण्डज्योतिरुज्ज्वलः । । 
अन्य पुराणों में प्रायः मनु को सवर्णा का पुत्र बताया गया है और 
उसके लिये सार्वाण विशेषण प्रयुक्त हुआ है। देखिये, मार्कण्डेय० 
८१११ सार्वाणः सुयंतनयों यो मनुः कथ्यतेःष्ठमः; तथा ५१६३ 
सुर्याज्जन्म समासाद्य सावणिभंबिता मनु: । 
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आनिन्‍्ये स पुनः संज्ञां स्वस्थानं भगवान्‌ रवि: । 
तेजस: दमन चास्ये विश्वकर्मा चकार ह ॥५॥। 


भ्रमिमारोप्य सूर्य तु तस्य तेजोनिशातनम्‌ । 
कृतवानष्टमं भागं स व्यशातयदव्ययम्‌ ॥६॥ 


यत्तस्माद्‌ वेष्णवं तेज: शातितं विश्वकर्मणा । 
जाज्वल्यमानमपतद्‌ भूमों सुनिसत्तम ॥|१०॥ 


त्वष्टेवं तेजसा तेन विष्णोश्चक्रमकल्पयत्‌ । 
त्रिशल चेव दर्वस्थ शिविकां धनदस्य च ॥११॥ 
विष्णु० ३।२/२-११ 


इसमें सन्देह नहीं कि यह कथा सूर्य द्वारा उषा के पीछा किये जाने और 
पश्चिम में उसे प्राप्त कर लेने की वैदिक कथा का ही रूप्रान्तर है? । किन्तु कथा 
के पूर्वाद्ध में कवि ने सूर्य के गाहंस्थिक जीवन की एक झाँकी देकर जो उसका 
मानबी रूप चित्रित किया है, उत्तराद्ध में वह ॒त्वष्टा द्वारा सुय॑ को काट-छाँट 
कर छोटा करने के विवरण से मेल नहीं खाता । उत्तराद्ध में सूयं शब्द केवल 
सूय-बिस्ब को सूचित करता है। उसके तेज-शकलों से चक्र, शूल आदि का 
निर्माण भी इसकी पुष्टि करता है। प्राकृतिक तत्त्वों के भोतिक रूप का यह 
अधमानवीकरण भारतीय देवशास्त्र की प्रमुख विशेषता है। अग्नि, चन्द्रमा 
एवं वायु आदि के विषय में भी बिलकुल यही बात है | यहाँ स्मरणीय है कि 
विवस्वान्‌ एवं संज्ञा की कथा अपने मूल रूप में बृहद्दंबता ७।१-७ में भी पाई जाती 





१. देखिये ब्रह्म पु० &७ अध्याय (संपूर्ण)। यहाँ सूर्य की पत्नी का नाम 
उषा है-- (तस्य पत्नी उषा ख्याता त्वाष्ट्री त्रेलोक्यसुन्दरी, दुष्प्रेक्ष 
त॑ स्वक कान्‍्तं ध्यायन्ती निश्चला उंधा। ३,१२ )। निम्नलिखित 
इलोक पर भी ध्यान दीजिये--- 

धावन्तों तां प्रियामश्वामश्वरूपधर: स्वयम्‌ । 

पर्यंधावद यतो याति उषा भानुस्ततः ततः ॥२५॥। 

सूर्य के तेज का विशकलन पश्चिम दिशा में प्रभास क्षेत्र के 
निकट (सोमनाथ के समीप) हुआ था जो निश्चित रूप से सायंकाल 
में सूयं की तेजहीनता की ओर संकेत करता है । 

इस कथा की विस्तृत व्याख्या अश्विनो तथा प्रजापति के 
विवरण में देखिये । 
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है तथा इसके संकेत ऋग्वेद में भी है पर बृ० दे० की कथाओं में केवल अश्विनौ 


| के जन्म तक वर्णन है; उसमें त्वष्टा के द्वारा सूर्य के तेज के खंडन का उल्लेख 
| नहीं है । द 
' महा० बन० ३०६।५ में कहा गया है कि वैसे तो सूर्य तेजपिण्ड मात्र हैं... 
१ किन्तु दिव्यदृष्टि वालों को वे कवच-कुण्डलधारी पुरुष के रूप में दिखाई पड़ते 
॥। हैं । विष्णु पुराण (४॥१३।६५) में देव रूप में सूये की कुछ शारीरिक विशेषताओं 
॥, का वर्णन किया गया है। सत्रजित्‌ की स्तुति से प्रसन्न होकर सूर्यभगवान्‌ 
० नीचे आते हैं और तब वह उन्हें नाटे कद के, अत्यन्त उज्ज्वल, किचित्‌ ताम्र- 
द वर्णा तथा पीले नेत्रों वाले पुरुष के रूप में देखता है--- है 
द ततस्तम्‌ आताज्नोज्ज्वलं हस्ववपुषम्‌ ईघद्‌ आपिगलनयनम्‌ आदित्यमद्राक्षीत्‌। 


सूर्य का यह देवी रूप महाभारत के अनेक प्रसंगों में प्रस्फुटित हुआ है। ह 
यहाँ वे एक भक्तन्‍वत्सल, उदार तथा दानी देवता के रूप में सामने आते हैं। 
वन० पर्व के तृतीय अध्याय में वन जाते हुए युधिष्ठर अपने जीवन-यापन के ._ 


की का 
३० 


प्ज रकम के 
८3 5-30 आप ल्‍नननसमन बल्कि ८- मम 3८ 
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। लिये सूर्य॑ की स्तुति करते हैं। सूर्य प्रसन्न होकर उन्हें एक अक्षयपात्र प्रदान 

है |॥ ः | करते हैं जिससे पाण्डव मनचाहा भोजन प्राप्त कर सकते हैं (३॥७२) । विराट 

॥ पववे में दुरात्मा कीचक से त्रस्त द्रौपदी जब सूर्य की स्तुति करती है ते; वें उसकी 

| । रक्षा के लिये एक राक्षस को नियुक्त कर देते हैं। (१५॥१६-२०) । 

| द | महाभारत में सूर्य-देव की मानव सन्‍्तानों का भी वर्णन है। आदि० ११० 

प् द ॥ | तथा बन० ३०७।२८ में सूर्य के तेज से'कुंन्ती के गर्भ द्वारा अपरिमित पराक्रमी 

; ॥ ! वीर कर्ण के जन्म का उल्लेख है। कुन्ती राजा कुन्तिभोज की पुत्री थी । दुर्वासा 

| हे ऋषि को भ्रसन्न करके उसने एक ऐसा मंत्र प्राप्त किया था जिसके द्वारा पुत्र 

|| । | प्राप्ति के लिये किसी भी देवता का आह्वान किया जा सकता था। परीक्षा 

| द ४ द लेने के लिये उसने सूर्य को बुलाया और उनके संयोग से उसके कर्ण नामक पुत्र 

| उत्पन्न हुआ । गगा में स्नान करके अध्यं देते हुए कर्ण और सूर्य की प्रत्यक्ष 

| बातचीत हुआ करती थी (क्नं० ३०११-१०) | सूर्य को अत्यधिक पुत्र बत्सल 

|| 0 बताया गया है। इन्द्र जब छल से कर्ण से कबच कुण्डल मांगने का विचार 
॥ करते हैं तो सूर्य कर्ण को स्वप्न में सावधान करते हैं (वन्त० ३००।१०-२०) । 

| | आदि पर्व १७२।१-४ में सूथं की एक अन्य सुन्दरी कन्या तपती का उल्लेख है... 

| 0 जिसे वे वसिष्ठ की प्राथंना पर राजा संवरण को प्रदान कर देते हैं (आदि. 
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सूर्य देव को विविध प्रकार की विद्याओं का अधिष्ठाता माना गया है। 
इस सम्बन्ध में महषि वैशम्पायन के शिष्य याज्ञवल्क्य द्वारा सूर्य से शुक्ल 
यजुरवेंद प्राप्त करते की कथा महाभारत शान्ति० ३१५६-१२ तथा ३६३ अ०, 
ब्रिष्णु पु० ३५।१-२१ तथा भागवत० १२।६।६१-७३ आदि में प्रसिद्ध है। 
इसके अनुसार एक बार वेशम्पायन ने अपने शिष्य याज्ञवल्क्य से अप्रसन्न होकर 
कहा कि तुमने जो कुछ भी मुझसे पढ़ा है वह छोड़ कर चले जाओ-- 


ततः क़द्धो गुरुः प्राह याज्ञ वल्वयं महामुनिम्‌ । 
मुच्यतां यत्‌ त्ववाधीतं मत्तो विप्रावमानक ॥  विष्णु० ३।५।८ 


याज्ञवल्क्य रुधिर से भरे मूर्तिमान्‌ यजुर्वेद को उनके सामने ही वमन 
करके चले गये और नये यजुमंन्त्रों की प्राप्ति के लिये त्रयीमयात्मक सुर्य की 
स्तुति करने लगे (ऋग्यजु:सामभूताय त्रयीधाम्ने च ते नमः; विष्णु० ३॥५।१५)। 
सूर्य अश्व ( वाजी ) का रूप धारण करके आये और याज्ञवल्क्य को उन मन्‍्त्रों 
का उपदेश दिया जो उनके ग्रुरुकों भी ज्ञात नहीं थे। वाजि रूपी सूर्य से 
उपदिष्ट होने के कारण उत्त मन्त्रों की संहिता वाजसनेयी संहिता कहलाई--- 


एवमुक्तो ददो तस्म यजूंषि भगवान्‌ रवि: । 
अयातयास संज्ञानि यानि वेत्ति न तद॒गुरु: ॥ 
“**वाजिनस्ते समाख्याता: सुूर्योग्प्यश्वो3भवद्यतः ॥ 
विष्णु० ३३५।२७, २८। 


इसी प्रकार रामायण में सूयं बालक-हनुमान्‌ को सम्पूर्ण विद्याओं का ज्ञान 
प्राप्त करने का वर देते हैं (उत्तर० ३६।१४)--- 


यदा तु शास्त्राण्यध्येतुं बुद्धिरस्प भविष्यति । 
तदास्य शास्त्र दास्यामि येन वाग्मी भविधष्यति॥ 


और बड़े होने पर हनुमान्‌ उदय से अस्त तक उनके पीछे जाते हुए 
व्याकरण तथा अन्य शास्त्रों का अध्ययन करते हैं--- 


असो पुनर्व्याकरणं ग्रहीष्यन्‌ सूर्योन्मुख: पृष्ठगमः कपीनद्र: । 
उद्यदगिरेरस्तरगिरि जगाम ग्रन्यथं मह॒द्‌ धारयनप्रमेयः ॥। 
उत्तर० ३६।४५ 


ऋग्वेद १।१६४।२ में सूर्य के एक चक्र वाले रथ का वर्णन है जिसमें तीन 
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ताभियाँ हैं और जो सात नामों वाले अश्व के द्वारा खींचा जाता है, जो अजर 
एवं अमर है तथा जिसमें सम्पूर्ण प्राणी निवास करते हैं-- पर 
सप्त युंजन्ति रथमेकचक्रमेंको अश्वों बहुति सप्तनामा। 

त्रिणाभि चक्रमजरमनर्व यत्रेमा विश्वा भूवनाधि तस्थु: ।। 

मत्स्य पु० १२५।३८ (तथा आगे) वायु० ५१६०-७६, तथा भागवत० अ 
५६११३ आदि में इस रथ की प्रतीकात्मक व्याख्या की गई है। गायत्री, _ 
त्रिष्टुप्‌ आदि सात वैदिक छन्द ही सूर्य के सात अश्व हैं (यत्र हयाश्छन्दोनामानः 
सप्तारुणयोजिताः वहन्ति देवमादित्यम; भाग० ५।२१।१५) । संवत्सर ही उनके. 
रथ का एक चक्र है। उसमें मास रूपी बारह भरे हैं । प्रीष्म, वर्षा, शिशिर 
उसकी तीन नाभियाँ हैं और छः ऋतुएँ ही उसकी नेमियाँ हैं, आदि-- 
यस्थेक॑ चक्र द्वादशारं षण्नेभि त्रिणामि संवत्सरात्मकम्‌ 

आमनन्ति । भाग० ५२११३ 


मत्स्य पुराण में सूय॑ के इस तीबत्रगामी, एक सहख रश्मियों से भासमान 
तथा सात घोड़ों से युक्त रथ का सुन्दर वर्णन हैं जिससे वे मेर पर्वत की प्रदक्षिणा _ 
करते हुए दिन और रात का विभाजन करते हैं-- 4 
सूर्यः सप्ताश्वयुक्तेन रथेनामितगामिना । 
श्रिया जाज्वल्यमानेन दीप्यमानेश्च रश्मिसि: ।! 
उदयास्तगचक़्रेण मेरुपवंतगामिना ।। 
सहस्नरश्मियुक्तेन भ्राजमानेन तेजसा। 
चचार मध्ये लोकानां द्वादशात्मा विनेश्वर: ॥। 
मत्स्य ० १७३॥२१-२३ 


मत्स्य पु० के उपयुक्त उद्धरण में सूर्य का 'द्वादशात्म' विशेषण मननीय 
है । श० ब्रा० १६।६।३॥८ में कहा गया है कि १२ मास ही द्यंदश आदित्य हैं । 
इसकी पुराणों में ( विष्णु पु० २११० ) इस श्रकार व्याख्या की गई है कि 
सूर्य का रथ प्रतिमास विभिन्न आदित्यों से अधिष्ठित होता है। उदा० चेत्र 
मास में धाता-आदित्य, ऋतुस्थला-अप्सरा, पुलस्त्य-ऋषि,. रथभृत्‌-यक्ष, तथा 
तुंबुरु-गन्धर्व उनके रथ पर विराजमान रहते हैं। क्रमशः अन्य मासों में अर्यमा, 
मित्र, वरुण, इन्द्र, विवस्वान्‌, पूषा, अंश तथा ल्वष्टा आदि आदित्य उनके रथ 
के अधिष्ठाता होते हैं। इसी प्रकार अप्सराओं, ऋषियों, यक्षों तथा गन्धर्वों में 
भी परिवर्तन होता रहता है । 
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भागवत ० ५॥२२॥३ में कहा गया है कि सूर्य वेद-स्वरूप हैं। उनका शरीर 
त्रयीमय है । वे साक्षात्‌ नारायण हैं जो लॉक कल्याण के लिये अपने शरीर को 
(द्वादश आदित्य रूपी) बारह भागों में विभक्त करके विभिन्न ऋतुओं का 


विभाजन करते हैं-- 


स एब भगवानांदिपुरुष एव साक्षान्नारायणो लोकानां स्वस्तये 
आत्मानं त्रयीमयं कर्मविशुद्धिनिमित्तं कविंभिरपि च वेंदेन विजिज्ञोस्य- 
मानो हादशधा विभज्य षटसु वंसन्तादिष ऋतुषु यथोपजोषम्‌ ऋतु- 
गणान विदधाति । 
संभवतः पूर्व समुद्र के जल से उत्पन्न होने और पश्चिम समुद्र के जल में 

ही लीन हो जाने के कारण ही सूर्य को नारायण कहा गया है। मत्स्य० १६५।१ 
सूर्य को योगी, सत्त्वमूति तथा विभावसु भी कहा गया है--- 


भृत्वा नारायणो योगी सत्त्वमूरतिविभावसु: । 


विष्ण पु० २।८।५६ सूर्य को विष्णु के अंश से उत्पन्न अविकारी ज्योति 
कहता है-- 
वंष्णवोंद्5पर: सूर्यो योषन्तज्पोतिरसंप्लवम्‌ । 
यजुर्वेद ३।१६ में कहा गया है कि रात्रि के समय अग्नि सूर्य के तेज से 
संयुक्त रहता है-- सं त्वमग्ने सुर्यस्थ वर्चसा अगथा: समृषोणां स्तुतेन । इसी 
आधार पर मत्स्य पु० १२७।१०, ११ में कहा गया है कि रात्रि के समय सूर्य 
के तेज का चतुर्थांश अग्नि में प्रविष्ट हो जाता है और दिन में अग्नि का 
चतुर्थाश सूर्य में । इसीलिये दिन में अग्नि प्रभाहीन रहती है किन्तु रात्रि में 
अत्यधिक भासमान होती है-- 
प्रभा सौरी तु पादेन अस्तं याति दिवाकरे । 
अग्निमाविशते रात्रो तस्मादग्नि: प्रकाशते ॥ 
उदिते तु पुनः सूर्य ऊष्माग्नेस्तु समाविशेत्‌ । 
पादेन तेजसश्चारने: तस्मात्‌ सन्‍्तपते दिया ॥ 


सूर्यग्रहण का सर्व-प्राचीन स्पष्ट उल्लेख ऋग्वेद ५।४०।५-५ में ही प्राप्त 


होता है जहाँ कहा गया है कि स्वर्भानु नामक असुर ने सुर्य को अन्धकार से 
आवत करके छिपा दिया--- 


यत्‌ त्वा सूर्य स्वर्भानुस्तमसा अविध्यद असुरः । 
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ते० सं० २॥१।२ तथा श० ब्रा० ५॥३।२॥२ में इस सम्बस्ध में एक कथा का _ 
वर्णत किया गया है कि एक बार स्वर्भानु ने सूय पर आक्रमण करके उसे _ 
अन्धकार से आवृत कर दिया ॥ तब सोम (चन्द्रमा) एवं अग्ति ने अन्धकार 
को दूर करके सूर्य को पुन: प्रकाशित किया । यह स्वर्भानु पौराणिक देवशास्त्र ._ 
में राहु है । रामा० उत्तर० ३५॥३१ आदि में इसका उल्लेख हैं। महा" आदि० 
१९॥५ में कहा गया है कि स्वर्भानु राक्षत अमृत मंथन के अवसर पर देवता | 


का रूप धारण करके अमृत पी रहा था कि सुयय एवं चन्द्र ने इस भेद का _ 


उद्घाटन कर दिया | विष्णु ने उसका सिर काट डाला। आज भी वह अपने... 
पुराने वेर का बदला लेने के लिये सूर्य-चन्द्रमा को ग्रसता हैं । 


उपर्यक्त कथा से पुनः सूर्य का देवी तथा भौतिक रूप एक साथ स्पष्ट हं।ता 
है । वस्तुतः सूर्य का अत्यधिक मानवीकरण होने पर भी उसके भौतिक, तेजस्वी- 
स्वरूप को आँखों से ओझल करना नितान्‍्त असम्भव था । यही कारण है कि सूर्य 
को अर्ध्य देते समय जहाँ उपासक उन्हें 'भक्तवत्सल' तथा 'कुंडलांगदभूषित” कहता 
है वहीं उन्हें 'सहस्नरश्मि” तथा 'विश्वरूप' नामों से भी संबोधित करता है-- 


नमस्ते विश्वरूपाय नमस्ते विश्वरूपिणे । 

सहस्नररश्मये. नित्य नमस्ते सर्वतेजसे ॥ 

नमस्ते रुद्रवपुष. नमस्ते भक्‍तवत्सल । 

पद्मसनाभ नमस्तेःस्तु कुंडलांगदभूषित । 

नमस्ते स्वलोकेषु सुप्तांस्तान प्रतिबुध्यसे ॥ 
पद्म पु० २०११७२-७४ 
पृथ्वी पर रहने वाले मनुष्यों के लिए प्राणस्वरूप होने के कारण ऋग्वेद 
में सूये को स्थावर-जंगम की आत्मा कहा गया है (ऋ० १।११५॥१ )। 
ऊपर उद्ध॒त बृहद्देवता (१।६१,६२) के दो श्लोकों में भी सूर्य की ऐसी ही धारणा 
है । पुराणों में आकर सूर्य के प्रजापतित्व की धारणा और अधिक विकसित हुई । 
उन्हें पृथ्वी आदि लोकों का कर्ता, सत्‌ एवं असत्‌ पदार्थों का उत्पादक, चर एवं 
अचर पदार्थों का स्वामी एवं प्राणियों की आत्मा कहा गया है और इसी रूप 
में ईसवी सन्‌ की प्रारम्भिक शताब्दियों में उनकी उपासना समस्त भारत में 
प्रचलित हुई । महा० बन० ३।१५-७२ में युधिष्ठिर सूर्य की स्तुति करते हुए 

उन्हें जगत्‌ का चक्षु तथा प्राणियों की आत्मा कहते हैं-- 


त्वं भानो जगतश्चक्ष॒स्त्वमात्मा सबंदेहिनाम्‌ । 
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यही नहीं, परब्रह्म के व्यक्त रूप होने के कारण वे समस्त प्राणियों के मूल 
कारण तथा योगियों, ज्ञानियों एवं मुमुक्षुओं की अन्तिम गति भी हैं-- 
त्व॑ योनिः स्बेभूतानां त्वसाचार: क्रियावताम्‌ । 
त्वं गतिः सर्वंसांख्यानां योगिनां त्वं परायणम्‌ । 
अनाव॒तागंलाद्वारं त्वं, गतिस्त्वं मुमुक्षताम्‌ ॥ 
महा० वन० ३॥१५, १६ । 
भागवत० ५।२०।४६ में भी सूर्य को देवता, पशु, पक्षी, मनुष्य तथा 
उद्धिज्ज जगत की आत्मा माना गया है-- 
देवतियंडः मनुष्याणां सरोसपसवीरुधाम्‌ । 
सर्वजीवनिकायानां सुर्य आत्मा दुगीश्वरः ॥ 


ऋग्वेद में प्रजापति विश्वकर्मा के लिये कहे गये “विश्वतश्चक्ष॒रुत विश्वतो 
मुखो विश्वतो बाहुरुत विश्वतस्पात्‌ । सं बाहुम्यां धम्रति संपतत्रंर्यावामूभी 
जनयन देव एक:”” (१०।८१॥३) की पृष्ठभूमि पर सूर्य को प्रजापति सिद्ध करने 
वाले ब्रह्मपुराण के ये श्लोक देखिये :-- 


देबवोडब्सो विश्वतश्चक्षुयों देवों विश्वतोमुखः । 
यो रश्मिभिस्तु धमते दिव्यं यो जनको मतः ॥ 
स॒सूर्य एक एवात्र साक्षाद्रपेणः सबंदा । 
स्थित करोतु तन्मूर्तों भविष्यन्त्यखिला स्थिता: ।। 


ब्रह्म ० पु० ११०।१४१-४२ 
सूर्य के इस उत्कर्ष के कारण कोई आश्चयं नहीं यदि उन्हें पद्म पुराण में 
(सूष्टिखण्ड, ७५।३-२०) ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र एवं अग्नि, वायु आदि का भी कारण 
एवं “ब्रह्म के स्वरूप से प्रकट उनका ही उत्कृष्ट तेज” बता दिया गया है। सूरथ्थ 
प्रत्यक्ष देवता हैं। विष्णु, शिव आदि के दर्शन सबको नहीं हो सकते, केवल 
हृदय में उनका साक्षात्कार होता है। किन्तु सूय॑ भगवान्‌ सबको मूर्त रूप में 
सदा दिखते हैं ।॥ ये चराचर जगत में सर्वत्र व्याप्त हैं और उनके अतिरिक्त 
संसार में और कुछ नहीं है-- 
त्वं च ब्रह्मा त्वं च विष्ण रुद्रस्त्वं च जगत्पते । 
त्वमग्निः सर्वभूतेष वायुस्त्व॑ च नमो नमः ॥ 
सर्बंग: सर्वभूतेष न हि. किचित्‌ त्वया बिना। 
चर।चरे जगत्यस्मिन सर्वंदेहे व्यवस्थितः॥ 
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वरूण 


ऋग्वेद के देवों में आदर एवं मान की दृष्टि से सम्राट वरुण सर्वोत्तृ है 
पद के भागी हैं । यद्यपि ऋग्वेद में इन्द्र के लिये सर्वाधिक सूक्त कहे गये हैं औः 
उनके क्रिया कलापों का, विशेषतः सोमपान एवं वृत्रहनन का अत्यन्त विस्तार 
से वर्णन है किन्तु नेतिक दृष्टि से वरुण का स्तर इन्द्र से कहीं अधिक ऊँचा है। 
वे एक परम शक्तिशाली, निश्चित नियमों के पालन करने और करवाने वाले, 
बुद्धिमान्‌ सम्राद्‌ हैं और सभी देवता उसके ब्रतों (नियमों) का पालन करते हैं। 


निरुक्तकार ने कहा है 'वरुणो बृणोत्रीति सत:' (निरुक्त १०॥४)--सबको 
आच्छादित कर लेने के कारण उन्हें वरुण कहते हैं॥ गोपथ ब्राह्मण १७ में भी | 
वरुण शब्द की यही व्युत्पत्ति प्राप्त होती है--यच्च बुत्वा अतिष्ठत्‌ तद्‌ बरुणों 
अभवत्‌ | त॑ वा एत॑ वरणं सन्त वरुण डत्याचक्षते परोक्षेण। 'बु--आच्छादने' 
धातु से बना यह शब्द सम्भवतः मूल रूप में आकाश के विशाल विस्तार का 
द्योतक था । मनुष्य के नेत्रों की सीमा से भी आगे सुदूर क्षितिज के पार तक य । 
विस्तृत आकाश ने ही प्राचीन आर्यों के हृदय में वरुण जैसे सर्वदर्शी, सर्वज्ञ एवं . 
मनुष्य की प्रत्येक क्रिया पर दृष्टि रखने वाले, देवी शासक वरुण की कल्पना 
को जन्म दिया | प्रसिद्ध जमंन विद्वान रोठ का मत है कि वरुण विशेषतः रात्रि 
के आकाश से सम्बन्धित थे । रात्रि में प्रकाश के अभाव के कारण नेत्रों की .. 
दर्शन शक्ति सीमित हो जाती है। तब आकाश सिमट कर छोटा प्रतीत होने है 
लगता है और वरुण तथा उसके उपासकों में और अधिक सामीप्य की भावना 
आ जाती है? । रोठ के इस मत में सत्य का कुछ अंश अवश्य प्रतीत होता है। 
क्योंकि ब्राह्मण ग्रन्थों में मित्रावरुणौ का क्रमशः दिन और रात्रि से बार-बार ग् 
संबन्ध बताया गया है--उदाहरणार्थ ऐ० ब्रा० ४।२।४ में कहा गया है कि मित्र 
दिन है और वरुण रात्रि ( अहबें मित्रो रात्रिवंरण उभे वा एषोहोरात्रे ) और 
ते० सं० २।१॥७ का कथन है कि दिन मित्र से संबन्धित है तथा रात्रि वरुण से । 
अतः मित्र के लिये श्वेत तथा वरुण के लिये कृष्ण पशु का आलभन करना ः 


१. देखिये, त्साइटथ्िप्रट डेअर मार्गेनलेन्डिशेन गेश्ेलशाफ्ट--भाग ६ 
पृ० ७० | 

२. इस संबन्ध में श० ब्रा० ५५२।५।१७ का भी कथन महत्त्वपूर्ण है 
जिसके अनुसार प्रत्येक काली वस्तु वरुण की है । 


कक है. 
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सायण भी ऋ० बे० ७।८५७॥१ के भाष्य में कहते हैं कि अस्तंगत सूर्य ही वरुण 
कहलाता है (अस्तंगच्छन्‌ सूर्य एवं वरुण उच्यते...... ) | पर इतना होने पर भी 
वरुण की क्रियाशीलता रात्रि तक ही सीमित नहीं है, वे प्रमुखबतः आकाश के 


ही देवता हैं । 

वरुण तथा उनके ग्रीक एवं ईरानी प्रतिरूप क्रमशः ऊरानेंस्‌ तथा अहुरमज्दा 
का प्रथम एवं द्वितीय अध्यायों में विस्तार से वर्णन किया जा चुका है । वैदिक 
देवमण्डल में केवल वरुण के लिये ही मुख्यतः राजा या सन्नाद ग़ब्द का प्रयोग 
हुआ है (ऋ० वे० १।२७।७, ८४१९; ५४०७ आदि )॥ २।२७।१० में कहा 
गया है कि वरुण समस्त प्राणियों का राजा है, चाहे वे देवता हों, चाहे असुर या 
मनुष्य ( त्वं विश्वेषां वरुणासि राजा ये च देवा: असुरा ये च मर्त्याः ) । 
५।८५॥३ में उसे संपूर्ण भुवन का राजा (विश्वस्य मुवनस्य राजा) तथा ७॥५७।६ 
में समस्त सत्‌ पदार्थों का स्वामी (सतो अस्य राजा) कहा गया है । राजा के 
रूप में किसी पर आश्वित न होने के कारण वह स्वराद (२।२५।१) है । 


वरुण का नेतिक पक्ष तथा क्रियाशीलता ही ऋग्वेद के कवियों के समक्ष 
मुख्यतः वर्ण्य रही है। अतः उनकी शारीरिक विशेषताओं तथा आकार-:प्रकार 
का अपेक्षाइंत बहुत कम उल्लेख हैं। वरुण के नेत्र का प्रायः उल्लेख हुआ है | 
इससे वरुण कर्म करते हुए मनुष्यों को देखते हैं (येन पावक चक्षूषा भरण्यन्त 
जनाँ अनु । त्वं वरुण पद्यसि १॥५०। ६) ॥ बहुत दूर तक देख सकने के कारण 
वरुण की एक उपाधि “उरुचक्षस्‌! भी है (मलीकायोरुचक्षसम्‌ १।२५।५) । 
वरुण का यह नेत्र और कुछ नहीं, सूर्य ही है क्योंकि ऋग्वेद में अनेक स्थानों पर 
सूर्य को वरुण या मित्रावरुण का नेत्र बताया गया है (उद्‌ वां चक्षुबंरुण सुप्रतीक 
देवयोरेति सूर्यस्ततन्वान्‌ू, ७।६१।१ । नमो सिन्रस्य वरुणस्य चक्षसे”““ 
दिवस्पुत्नाय सुर्याय शांसत, १०३७१ )॥ वरुण सुनहले रंग की एक चादर 
(द्रापि) ओढते हैं और चमकीले वस्त्र धारण करते हैं (विश्वद्‌ द्रापि हिरण्ययं 
वरुणो वस्त्र निणिजम्‌, १।२५।१३)। श० बा० में वरुण को एक गौरवर्ण, 
स्वर्णाकृति, खल्वाट एवं पिंगलाक्ष व्यक्ति के रूप में चित्रित किया गया है 
(साक्षादेव वरुणमवयजते शुक्लस्य खलतेः बिक्लियस्य, पिंगाक्षस्य मू्धनि जुहोति, 
श० ब्रा० १३।३।६।५ ) । 


वरुण के निवास स्थान का भी ऋग्वेद में प्रायः वर्णन मिलता है। उनका 
प्रासाद स्वर्णमय है. और वह सर्वोच्च आकाश में बना हुआ है ( आ यद्योनि 
हिरण्ययं वरुण मित्र सदथ:, ५।६७!२; तिष्ठथो रथं'' परसे व्योमनि ५।६२।१)। 


एस पनकक अमन जुआ ९० अस्ट कर के जा 
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उनका भवन अत्यन्त विशाल है और वह सहसों स्तंभों (स्थणों) पर आधत हैं. 
बहन्तं गतमाशाते, ५।६८।५; सहस्नरस्थण आसाते, २।४१।५) | अपने इसी 
भवन में बैठकर वे जगत्‌ के सम्पूर्ण कार्यों का निरीक्षण करते हैं ( अतो विश्वा- 
न्यद्भुता चिकित्वाँ अभि पश्यति १।२५॥।११)। सायंकाल सूर्य भी जगत्‌ के _ 
कार्यो का विवरण देने के लिये उनके घर जाता है (७/६०।१) । 


वरुण ने संसार के पालन के लिये कुछ निश्चित नियमों ( ब्रतानि ) का. 

निर्माण किया है और संसार की प्रत्येक क्रिया इन्हीं नियमों से नियन्त्रित है। 
उनके ब्रतों के ही कारण पृथ्वी एवं आकाश अपने-अपने स्थान पर स्थित है। 
(अस्तम्नात्‌ द्यामसुरो विश्ववेदा अभिमीत वरिमाणं पृथिव्या:। आसीदद्‌ विश्वा 
भुवनानि सम्राट्‌ विश्वेतानि वरुणस्य ब्रतानि, 5४२॥१ तथा ६॥७०।१ आदि)। 
उन्होंने ही सूर्य को द्युलोक में स्थापित करके प्रकाशित किया है ( ७॥८६॥१, 
८।४१॥१० आदि ) और आकाञ में विचरण करने का मार्ग निर्धारित किया है... 
( उरु हि राजा वरुणश्चकार सुर्याय पन्थामन्वेतवा उ, १।२४।८) | साथ ही 
उन्होंने ही मनुष्यों के हृदयों में सद्दिचार, जल में अग्नि तथा पवंतों में सोम को 
भी स्थापित किया है । (हत्सु क्रतुं वरुणो अप्सु अग्निं दिवि सुर्यंभदधात्‌ सोममद्रो, 
५॥८५॥२ )। अपने नियमों से राजा वरुण संसार का पालन करते हैं ( ऋतेन 
बिश्वा भुवना विराजथः ५।३३।७) और उनके नियम वहाँ तक व्याप्त हैं जहाँ 
तक सूर्य के घोड़े भी नहीं जा सकते । (ऋतेन ऋतमपिहितं प्र॒व॑ वां सूर्यस्य यत्र 
विमुचन्त्यश्वान्‌ ५।३२।१ ) । 


बरुण का प्रभाव तथा माहात्म्य इतना अधिक व्यापक है कि आकाश में 
उड़ने वाले पक्षी तथा दूरगामिनी सरिताएँ भी उनके साम्राज्य की सीमा, बल 
तथा क्रोध का पार नहीं पा सकतीं ( न हि ते क्षत्रं न सहो न मन्यु वयश्चनामी 
पतयन्त आयुः । नेमा आपो अनिम्िषं चरन्‍्तो....१।२४॥६ ) । 


वरुण में सम्पूर्ण प्राणियों सहित समस्त भुवन निवास करते हैं ( परि 
धामानि मम॒शद्‌ वरुणस्य पुरो गये, 5४८।७ आदि) वरुण सर्वेज्ञ हैं। वे आकाश 


में उड़ते हुए पक्षियों की स्थिति को तथा समुद्र में चलते हुए पोतों की गति को... 
जानते हैं। जो कुछ भी इस संसार में हो चुका है या होगा वरुण को उन सब. 
का ज्ञान है ( बेदा यो वीनां पदम अन्तरिक्षेण पतताम्‌ | बेद नाव: समुद्रियः, 
११२५७ ॥ अतो विश्वानि अवभुता चिकित्वाँ अभिपश्यति | कृतानि या च 
कर्त्वा, ै२५।११ )। 





[ द्यस्थानीय देवता क्‍ (१) :ः २५७ 


वरुण के नियम पूर्णतः स्थिर एवं अनतिक्रम्य हैं। इसीलिये वरुण के लिये 
प्राय: घृतत्नत विशेषण को प्रयोग हुआ हैं। मित्र और वरुण प्रकृति के नियम 
कऋत के पॉषक तथा रक्षक ( ऋतावृधो, १२३।५ ) हैं । देवता तक मित्र और 
बरुण के बनाये नियमों का पालन करते हैं ऑर उनको तोड़ने का साहस नहीं 
कर सकते ( न वां देवा अमृता आ मिनन्ति व्रतानि मित्रावरुणा थ्र॒ बाणि, 
५६९१४, विश्वेदेवा अनु व्रत, ८४ १४) । उनके ब्रतों का उल्लंघन करने वाला 
व्यक्ति वरुण का कोषभाजन बनेता है ( ७४५६।३,४ ) । नेतिकता तथा सत्कर्मों 
के सर्वोत्कृष्ट परिपालक होने के कारण वरुण पापियों को, विशेषतः असत्य- 
वक्ताओं को कड़ा दण्ड देते हैं । ऐसे व्यक्तियों को वे अपने पाशों से बाँध लेते हैं, 
जो सात-सात श्वृंखलाओं से बने हुए हैं और तीन प्रकार के हैं ( ये ते पांशा 
वरुण सप्तसप्त त्रेधा तिष्ठन्ति विषिता रुह्वन्तः | सिनन्तु सर्व अनतं बदन्तः यः 
संत्यवाद्यति त॑ सुजन्तु; अ० वे० ४१६॥६ )। ऋ० ॥।६५॥३ में मित्र और 
वरुण को पाश धारण करने वाले, अनूत का दमन करने वाले तथा दुष्ट मनुष्यों 
के शंत्र कहा गया है। वरुण के ये पाश रस्सियों से नहीं बने हैं फिर भी प्राणी 
इनमें पूर्णतः जकड़ जाता है ( ७८५४॥२)। ऋग्वेद में स्थान-स्थान पर वैदिक 
कवियों की वरुण के प्रति यह प्रार्थना प्राप्त होती हैं कि वे हमें अपने पाशों से 
छुड़ायें (प्र नो मुझ्चतं वरुणस्यथ पाशात्‌, ६।७४॥४; उदृत्तमं मुमुग्धि नो वि पाहं 
मध्यमं चुत १।२५।२१ आदि) । 


वरुण स्वयं तो सर्वज्ञानी ( चिकित्वान्‌ ) हैं ही साथ ही उनके कुछ दूत या 
गुप्तचर भी हैं । ये आकाश से उतरकर भूमि पर विचरण करते हैं और अपनी 
सहस्रों आँखों से सब कुछ देख लेते हैं. ( दिवः स्पशः प्रचरन्तोदमस्य सहलाक्षा 
अभि पश्यन्ति मुमिमू, अ० वे० ४॥१६।४ ) । इन बुद्धिमान्‌ चरों को कोई धोखा 
नहीं दे सकता ( सन्ति स्पशो अदब्धासो अंमुराः, ऋ० ६।६७।५ ) | 


वरुण को ऋग्वेद में प्रायः असुर या शक्तिशाली कहा गया है । अपनी 
माया या रहस्थ त्मक शक्ति से वे जगत्‌ का पालन करते हैं, 'सूर्य से पृथ्वी को 
तापते हैं' और उसे मेघाच्छन्न करवा कर मधुबिन्दुओं की वर्षा करवाते हैं 
( इमामृष्वासुरस्य श्रुतस्य महों मायां वरुणस्य प्रवोचम्‌........वि यो ममे धृथिवों 
सुर्येण । तमभ्रेण वृष्ट्या गृहथों विधि पर्जन्य द्रप्सा मधुमन्त ईरते; ५॥८५॥५ 
तथा ५।६३॥४ ) । 


फार्म---१ ७ 


> दा 
आाआ5-< ० 


५ जात पे 


>२>2० ५२८० जल आर 
के है... 


















२४८ :: वैदिक देवता : उद्भव और विकास ] 


वरुण का जल से विशेष सम्बन्ध हैं। ऋ० बे० के पंचम मंडल का सम्पूर्ण 2, 
६३ वाँ सृक्त उनकी जलवर्षण शक्ति का वर्णन करता है। ऋ० ७६४२ में. 
मित्रावरुण को सिन्धुपती--नदियों या समुद्र के स्वामी--कहा गया है। वरुण 
समुद्र के जल में विचरण करते हैं ( अद्भिर्याति बरुणः समुद्र :, १।१६१।१६) ः 
वरुण ने ही समुद्र को चारों ओर से वेलाबद्ध किया है ( अब सिन्युं बरुणो 
द्योरिव स्थात्‌, ७४५७६ )। सातों नदियाँ वरुण के विशाल मुख ( समुद्र ) में. 
जाकर गिरती हैं ( ६६६।१२ )। एक स्थान पर नदियों को वरुण के वस्त्र 
बताया गया है ( बना वसानो बरुणो न सिन्धुन्‌, ६।६०॥२ )। प्रतीत होता है 
कि वरुण से सम्बन्धित जल एवं समुद्र मुख्यतः अन्तरिक्षगत हैं। आपस यूक्त 
(७४६) में कहा गया है कि अन्तरिक्ष में वर्तमान जलों के बीच में उनके राजा 
वरुण मनुष्यों के कर्मों का अवलोकन करते हुए विचरण करते हैं (यासां राजा _ 
वरुणों याति मध्ये सत्यानृते अवपश्यन्‌ जनानाम्‌ , ऋचा ३) । वरुण अपने कबन्ध 
( या मशक ) को उलटा करके पृथ्वी पर पानी बरसाते हैं ( नोचोनवारं 
वरुण: कबन्ध॑ प्रससर्ज रोदसी अन्तरिक्षम्‌....उनत्ति भूमिं पृथिवीमुत द्याम्‌.... 
भ।८५।३,४) ऋ० ५॥४१।८ में वरुण के समुद्र का आकाश से स्पष्ट संबन्ध 
बताया गया है ( ( स समुद्रो अपीच्यल्तुरों द्यामिब रोहति )। आकाश में रहने 
वाले वरुण का अन्तरिक्ष के जलों से सम्बन्ध होना स्वाभाविक ही है । 


वर्षा जल से इसी सबन्ध के कारण संभवतः वरुण को सौ अथवा सहस्र 
ओषधियों का स्वामी कहा गया है और उनसे मृत्यु तथा कष्ट को दूर रखने की 
प्रार्थना की गई है (शत ते राजन्‌ भिषजः सहस्रम्‌ उर्वो गभीरा सुमतिष्टं अस्तु । 
बाधस्व दूरे निऋति पराच:ः कृत चिद्‌ एन: प्रमुमुग्धि अस्मात्‌ १२४॥६)। ऋ० 
१॥३४।११ का कवि वरुण से प्रार्थना करता है कि वे उसकी स्तुति को स्वीकार 
करें और अप्रसन्न होकर उसकी आयु क्षीण न करें (अहेलमानो वरुणह बोध्युरु- 
धंस मा न आयुः प्रमोषीः ) । 


अथबंवबेद में भी वरुण के विषय में पर्याप्त नवीन मन्त्र प्राप्त होते हैं । 
वरुण शब्द लगभग १५० बार अथवंवबेद में आया है । उनके लिये यहाँ शतदवृष्ण्य 
(अत्यन्त शक्तिशाली या सैकड़ों कामनाओं को पूर्ण करने वाले, अ० वे० १।३।३) 


१. वरुण के जल से संबन्ध की विशिष्ट व्याख्या के लिये देखिये-- 
पघ॒लंगवलीा [,एक्‍ट३ ; 7क्रब४०, ४०, । [५8७०७ पा 07९ 
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असुर, उग्र ( अ० वे० १०१०२ ), सत्यधर्मा ( निश्चित नियम वाले, अ० वे० 
१११०।३ ), इषिर ( प्राणवान्‌, अ० वे० ५।१।६ ) तथा दिवः कवि; ( अ० वे० 
५॥१३।१) आदि विशेषण प्रायः प्रयक्त हुए हैं। अथवंवेद में वरुण की महत्ता को 
सर्वाधिक सशक्त शब्दों में व्यक्त करने वाला सृकत ४॥१६ है जो समस्त वैदिक 
साहित्य में अद्वितीय है। इस संसार के पालक वरुण सभी मनुष्यों को अत्यन्त 
समीप से देखते हैं ॥ छिप कर भी यदि कोई कुछ करता है तो वे उसे भी जानते 
हैं । बैठे, चलते, छिपे हुए या किसी गुप्त स्थान में स्थित मनुष्य को भी वे 
जानते हैं। जहाँ पर दो व्यक्ति छिप कर मंत्रणा करते हैं वहाँ एक तीसरे व्यक्ति 
वरुण उपस्थित रहते हैं-- 
बृहन्नेषामधिष्ठाता अस्तिकादिव पश्यति । 
यस्तायन्मन्यते चरन्‌ सर्व देवा इृदं बिदुः ॥ 
यस्तिष्ठति चरति यश्च वञचति यो निलायं चरति य: प्रतंकम । 
दो संनिषद्य यम्मंत्रयेते राजा तद्‌ वेद वरुणस्ततोयः ॥। 
द अ० बे० ४'१६॥१,२ 
पृथ्वी और आकाश के अन्दर जो कुछ भी है उस सब को वरुण जानते हैं । 
यहाँ तक कि प्राणियों के निमेष तक उनकीं गिनती में रहते हैं ( ४॥१६।५, 
संख्याता अस्य निरमिषों जनानाम्‌ ) आकाश में उड़ने वाला भी वरुण के पाशों से 
नहीं बच सकता । उनके दूत सब जान लेते हैं (४।॥१६।४)॥ पृथ्वी और अन्तरिक्ष 
के समुद्र वरुण की कुक्षि हैं। किन्तु वे थोड़े से जल में भी अपने को सीमित कर 
लेते हैं (उतो समुद्रो बरणस्य कुक्षी, उतास्मिछ्लल्प उदके बिलीन: ४॥१६।३) । 


वरुण को राजा माने जाने के कारण ( ३।४॥५,६ ) अथवंबेद में राज्य 
तथा राजत्व की प्राप्ति के लिये अनेक ऐ'न्द्रजालिक मंत्रों में वरुण का आद्वान 
किया गया है ( उदा० ६॥८८५।२ तथा ३।५॥४) । राज्य से भ्रष्ट राजा को 
सन्तुष्ट होने पर वरुण पुनः राज्य दिलवाते हैं (३३३) । 


आ० बे० १०।६।४४ में शत्र के लिये आभिचारिक मंत्रों से युक्त जल को 
चारों दिशाओं में फेंकने का विधान है। ये जल वरुण के पाश बन कर शत्रु को 
तथा उसके भोजन एवं प्राणों को आबद्ध कर लेते हैं । 


सर्वप्रथम अ० बे० में ही वरुण को पश्चिम दिशा का स्वामी कहा गया है 


इस दिशा से आने वाले सर्पों तथा अन्य आपत्तियों से वे मनुष्यों की रक्षा करते 


. हैं (३४२७॥३) । 
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अ० बे० ७।८३।१ में उनके घर का भी उल्लेख म्रिलतां है। यह घर 
निर्मित है और जल में बना हुआ है ( अप्सु ते राजन वरुण गहो 
प्रिथः ) । रा 


शुक्ल यजुबद में वरुण के लिये केवल &ः पूरे सूक्त प्राप्त होते हैं और इनमें 
से एक भी तया नहीं हैं । सभी ऋग्वेद से लिये गये हैं । शेष मंत्र अधिक महत्त्व- 
पूर्ण नहीं हैं। लगता हैं कि यजुर्बेद में वरुण अपने ऋग्वैदिक महत्त्व को छोड़ 
चुके हैं। ग्रज्ु० ८३७ में इन्द्र को सम्राट! तथा वरुण को केवल “राजा” कहा 
गया है ( इन्द्रश्च सम्राड वरुणश्च राजा )। १०।३० में बरुण को शक्ति या 
ओजस्‌ का अधिपति कहा गया है और १०।२८ में उनके लिये सत्यौजाः विशेषण | 
प्रयुक्त हुआ है । ७।६ में मित्रावरुण़ौ को ऋताव॒धौं भी कहा गया है । वरुण के. 
पाशों का भय अब भी पूजक के हृदय में बता हुआ है +८।२३ में वह वरुण और 
उनके पाशों को प्रणाम करता है (नम्रो वरुण्राय अभिष्ठितो बरुणस्य पाशः) और 
२२।१२ में आदित्य (अदिति के पुत्र) वरुण से उन पराशों को शिथिल करने की 
प्राथंना की ग़ई है। इस अदिति की कृपा से मनुष्य “अदिति” (मुक्ति, बन्धन- 
हीनता; दिति ८ बन्धन) प्राप्त करता है । वरुण का जल से अविच्छेद्य सम्बन्ध 
हैं। २६।१ में कहा गया है कि जिस प्रकार अग्ति का पृथ्वी से, वायु का अच्त- 
रिक्ष से, तथा आदित्य (सूर्य) का द्योः से सम्बन्ध है उसी प्रकार वरुण और . 
आपस्‌ भी परस्पर संसक्त है-- ् 


आपश्च वरुणश्च सन्‍नेते तेमे संचनमतामदः । 


महाकाव्यों एवं पुराणादिकों में वरुण ऐसे अश्वों के स्वामी के रूप में 
विख्यात हैं जिनका सारा शरीर श्वेत किन्तु एक कर्ण काला हो । श्रीमड्भागवत 
६।१५।६,७ में जब गाधि अपनी पुत्री सत्यवती के विवाह हेतु ऋचीक से कन्या 
शुल्क के रूप में ऐसे एक सहस्न घोड़े माँगने हैं, तो वे वरुण से ही उनको लाकर 
देते हैं' । इस धारणा का बीज यजु० २९।५८ में खोजा जा सकता है। यहाँ 
कहा गया है कि सम्पूर्णतया क्रृष्ण किन्तु एक चरण से श्वेत अश्व वरुण का. 
होता है (बारण: कृष्ण: एकशितिपात्‌ पेत्व: ) | 


कृष्णयजुबंद की संहिताओं में आकर यद्यपि वरुण का वह उत्कर्ष एवं 
समादर सुरक्षित नहीं रह पाया है जो ऋग्वेद तंथा अंशंतः अथवंबेद में प्राप्त... 


3. की. ७४ सर 


१. देखिये आगे १० २७० । 
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होता है किन्तु संक्षेप में उनके स्वेरूँप की भूल विशेषताएँ लेंगभग वे ही हैं जो 
ऋग्वेद में प्राप्त होती हैं । लै० सं० २।२४६ में केहो गये है कि थंदि दो व्यक्ति 
आपस में कोई समझौता या प्रतिज्ञा करें तो जो उनमें से उसे पहले भग्न करता 


- है उसे वरुण अपने पाशों से जकड़ देते हैं-- 


यो सममाते तयोय॑ं: पूर्वो अभिद्ुह्मति तं॑ बरुणों ग॒ह्नाति ॥ 
ले० सं० ६।६॥२ में कहा गया है कि वरुण का वास जल में है अत: वरुण- 
विषयक अवभूृथ-स्नान जल में संपादित किया जाता है। इससे यजमान वरुण 
को अंपने घर में हीं संन्तुष्ट करती है । 
अंपो अवभुथमर्व॑ति | अप्धु व॑ वरुण: । साक्षादेव वरुणमवयजते । 
एक अन्य स्थान पर आपः ( स्त्रीलिंग ) को वरुण की पत्नियाँ बताया गया 
है ( आपो वरुणस्य पत्नय आसंन, ५।५।४ )। त० सं० २।३।१२ में वरुण का 
अश्वों से विशेष सम्बन्ध बताया गया है प्रजापति ने वरुण को एक अश्व प्रदान 


किया । यह उसका प्रमुख पशु है ( प्रजापतिवंरुणाय अश्वमनयत । स स्वां 
देवतामाच्छत.... )। 


ले० सं० २।३।१३ में वरुण के पांशों का भी उल्लेख है। पापी व्यक्तियों 

को वे इसी से बंद्ध करते हैं--- 
वरुण एवं वरुणपंशिन ग्ह्लाति यः पॉप्मना गँहींतों भंव॑ति । 

वरुण के पाशों को उल्लेख ते० सं० ६।६॥३ में भी हुआ है और इसी 
खण्ड में ऋग्वेद १।२४।९ की भाँति वरुण की अंनेक औषधियों का उल्लेख 
किया गया है । 

अब हम ब्रांहाणों पंर आते हैं । यहाँ भी वरुण के स्वरूप में कोई उल्लेंख- 
नीय परिवतंन नहीं है। हाँ यह! अवश्य' है कि: प्रेजापति आदि के आंगे वरुण एक 
अत्यन्त सामान्य कोटि के तुच्छ से देवता हैं जिनंको समय-समय पर यज्ञ भाग 
तो दिया जाता है किन्तु अब उनसे भयभीत होने का कोई कारण नहीं रह गया 
है क्योंकि उनकी सार्वभौम सत्ता कभी की लुप्त हो चुकी है। तथापि उनका 
नृपत्व अभी सुरक्षित है क्योंकि श० ब्रॉ० १२।८।३॥१० में स्पष्ट कहा गया है-- 
वरुणों व॑ देवानां राजा । ब्राह्मणों की धारणा के अनुसार चक्रवर्ती राजां बनने 
के लिये राज॑सूय यज्ञ करना नितान्‍्त आवश्यक हैं। अतः छां० ब्रा० ५॥४३।१ 
तथा ५।४।३।२१ में कहा गया है कि वरुण ने ही सर्वप्रथम राजसूय यज्ञ किया 
था और इसी लिये वे देवों के राजा बने--- 


|| 
| | 
| 
ह 8 
ँ |] (| है 
१६ 0७+*' 
। 
कक | | 
॥ 
॥ | ् 
| 
० ॥| 
॥। 
|| 
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वरुणाद्‌ ह वा अभिषिषिचानाद्‌.... + «...वरुणसवो वा एष 
यद्राजसूयमिति । वरुणो अकरोदिति श्वेबेष एतत्करोति ॥। 


इसी ब्राह्मण में एक अन्य स्थान ( २।२।३।१ ) पर कहा गया है कि वरुण 
ने अग्न्याधान के क्रृत्यों को करके राज्य प्राप्त किया-- । 


बरुणो हैनद्‌ ( अग्निं ) राज्यकाम आदधे (अग्न्याधानं चकार) । 
स राज्यमागच्छत्‌ । तस्मात्‌ यश्च वेद यश्च न, वरुणो राजेत्येबाहु:। 


ऐ० ब्रा० में एक राजा के रूप में वरुण को सम्मानास्पद स्थान प्राप्त है। 
एक छोटा सा प्रसंग है कि एक बार देवों के पारस्परिक अनैक्य के कारण 
असुरों ने उन्हें बहुत पीड़ित किया । तब देवों ने एकत्र होकर आपस में यह 
निश्चय किया कि हम लोग अपने-अपने प्रिय शरीर राजा वरुण के पांस ग्रहणक 
के रूप में रख दें और जो छल से विभंक्त हो, उसे अपना शरीर कभी प्राप्त 
मेँ हो--- 


«ते अनब्भवन हनत या एव न इमा प्रियतमाः तन्‍्वः ता अस्य 
वरुणस्य राज्ञों गहे संनिदधाम ह एतामि: एवं नः सन संगच्छाते यो 
न एतद्‌ अतिक्रामाद्य आललोभयिषाद्‌ इति । ऐ> ब्रा० १४७ 


श० ब्रा० ५।३।३।६ में वरुण को धर्मं अथवा नियमों का स्वामी (धर्मंपति) 
कहा गया है। वे सांसारिक नियमों के धारक (धृतब्रत) हैं। उनके बनाये सभी 
नियम सत्य हैं, तथा वे सत्य के पालक (सत्ययुज्‌ ) हैं (५।४।॥४॥१०) । श० ब्रा० 
५॥४।६।३१ में वरुण को आपंयिता या “हानि पहुँचाने वाला' कहा गया है। 
यह दण्ड वे उन्हें देते हैं जो उनके नियमों के विरुद्ध कार्य करते हैं । 


अ० बे० ३।२७॥३ की भाँति श० ब्रा० ८।६।१॥७ में भी वरुण को पश्चिम 
दिशा का स्वामी कहा गया है। परवर्ती साहित्य में सवंत्र वरुण पश्चिम दिशा 
के दिकपाल के रूप में प्रतिष्ठित हैं । 


कौषीतकि ब्राह्मण ५।४ तथा १८५।४ में कहा गया है कि वरुण का घर जल 
में है अतः वरुण के लिये जल में ही बलि देनी चाहिए। इससे यजमान वरुण 
को उनके घर में ही सन्तुष्ट करता है। श० ब्रा० ५।३।४।१२ में भी वरुण को 
जल का स्वामी बताया गया है ( वरुण्या वा एता आपो भवन्ति ) | जल में डूब 
कर होने वाली अकाल मृत्यु से बचने के लिये वरुण को जौ का चरु दिया जाता 
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है (श० ब्रा० १३॥३।५।१) क्योंकि वरुण जिससे अप्रसन्न होते हैं उसकी मृत्यु 
जल में होती है । श० ब्रा० १२॥६।२ ४ में जल में पड़ने वाले आवर्त को वरुण 
का पुत्र अथवा अआता कहा गया हैं (यो ह वा अयमपामावते:*““स हैष 
- बरुणस्य पुत्रों ञ्राता बा)। जल की शपथ खाकर पाप करना वरुण के प्रति 
अपराध है (वहीं) । 

वरुण के पाशों का भी ब्राह्मण ग्रंथों में प्राय: उल्लेख मिलता है। जिनसे 
वे अपराधियों को बाँधते हैं। कौ० ब्रा० ५३ में एक यज्ञिय कथा आती हैं 
जिसमें कहा गया है कि एक बार वंश्वदेव यज्ञ के द्वारा प्रजापति ने पुत्र उत्पन्न 
किये। उन्होंने उत्पन्न होते ही वरुण के यव का भक्षण करना प्रारम्भ कर 
दिया । वरुण ने अपने पाशों से उन्हें बाँध लिया । तब वे बालक प्रजापति के 
पास गये और उनसे वरुण को प्रसन्न करने के लिए किसी यज्ञिय कृत्य का 
आबिष्कार करने को कहने लगे । प्रजापति ने वरुण प्रधास इष्टि द्वारा वरुण को 
प्रसन्न किया । तब वरुण ने उन्हें अपने पाशों से तथा साथ-साथ अन्य संकटों से 
भी मुक्त कर दिया । श० ब्रा० में यह कथा तो प्राप्त नहीं होती किन्तु ५५२।४।२ 
में इतना अवश्य कहा गया है कि प्रजापति ने वरुणप्रधासों से सम्पूर्ण प्रजा को 
वरुण के पाशों से मुक्त करके नीरोग तथा संकटरहित किया-- 


वरुण-प्रधासंबें प्रजापति: प्रजा वरुणपाशात्‌ प्रामुझ्चत्‌। ता अस्यानमोवा 
अकिल्विषा: प्रजाः प्राजायन्त । 


इसी प्रकार क्रमश: २।५१२।१० तथा ५।२।५॥१६ में वरुण के इन पाशों का 
उल्लेख हुआ है-- 
(क) वरुणो ह वा अस्य प्रजा अगृह्लात्‌। तत्प्रत्यक्ष वरुणपाशात्‌ प्रजा: 
प्रमुड्चाति । 
(ख) तत्‌ सबंस्मादेबेत्‌ वरुणापाशाद्‌ सर्वस्माद्‌ वरुण्यात्‌ प्रजाः प्रमुंचति । 
श० बा० ५।३।१॥५ में कहा गया है कि अश्व वरुण के अपने पशु हैं (स हि 
वारुणों यदश्वः) । यह कथन शु० य० बे० २९।४८ तथा ते० सं० २।३।१२ की 
याद दिलाता है जहाँ वरुण का अश्वों से विशेष संबन्ध बताया गया है) । श० ब्रा० 
८।४)३।१३ में पुनः वरुण को एक शफवाले पशुओं अर्थात्‌ अश्वों का स्वामी 
कहा गया है (एकशफाः पशवः असुज्यन्त*” वरुणो अधिपतिरासीत्‌) । 


श० ब्रा० ५१२।५४।१७ में वरुण का काली बस्तुओं से विशेष सम्बन्ध स्थापित 
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किया गया है । यज्ञ में वरुण के लिये एक काला वस्त्र दक्षिणा हैं क्योंकि सभी 
काली वस्तुएँ वरुण की हैं ( कृष्ण वासो वारुणस्य | तद्धि बारुणं यत्‌ कृष्णम्‌ )। 
यह वाक्य वरुण के रात्रि से सम्बन्ध की ओर पुनः एक संकेत करता है । श्र 


वरुण का मूल प्राकृतिक आधार अत्यन्त सूक्ष्म होने के कारण ऋग्वेद में .. 
वरुण से सम्बन्धित कोई भी गाथा प्राप्त नहीं होती । ब्राह्मणों में भी सामान्यतः: 
यही प्रवृत्ति परिलक्षित होती है। किन्तु ऐ० ब्रा० की सप्तम पंचिका के तृतीय 
अध्याय में वणित शुनःशेप की कथा में वरुण प्रमुख पात्र हैं। कथा मुख्यतः « 
उन्हीं के चारों ओर घूमती है' । यह कथा ऋग्वेद के श्रथम मंडल के २४वें... 
सूक्त की व्याख्या में कही गई है और इसमें वरुण का उदार, नियम पालन में 
कठोर किन्तु साथ ही करुणामय व्यक्तित्व जिस प्रकार उभरा है वह अन्यत्र दुलंभ 
हैं । इक्ष्वाकु वंशी राजा हरिश्चन्द्र वरुण से कहते हैं कि यदि नरक से उद्धार 
पाने के लिये उनके एक पुत्र हो जाय तो वे उसी की बलि देकर वरुण को 
सन्तुष्ट करेंगे ( स॒ वरुण राजानमुपससार पुत्रों मे जायतां तेन त्वा ये )। पुत्र 
होता है, किन्तु पुत्र-स्नेह केकारण राजा वरुण को टालते रहते हैं और क्रमशः 
उन्हें दस दिन बाद, बालक के दूध के दाँत निकलने पर, अन्न के दाँत निकलने 
पर तथा कवच धारण करने के योग्य होने पर आने के लिये कहते हैं। जब 
उनके पुत्र रोहित को यह पता चलता है कि पिताजी मेरी बलि देकर यज्ञ करने 
वाले हैं तो वह धनुष लेकर वन में चला जाता है। इधर प्रतिज्ञा भंग करने के 
कारण वरुण हरिश्चन्ध को जलोदर रोग से पीड़ित कर देते हैं। यह सुनकर 
रोहिंत लोटना चाहता है किन्तु इन्द्र उसे बार-बार रोक देते हैं । अन्त में वह 
अजीगत के पुत्र शुनःशेप को अपने स्थान पर बलि देने के लिए खरीद लेता है । 
वरुण उसकी बलि स्वीकार करने के लिये तैयार हो जाते हैं । पर विश्वामित्र 
की प्रेरणा से यूप में बद्ध शुनःशेप वरुण की मामिक एवं हृदयद्वावी स्तुति करता 


है जिससे प्रसन्न होकर वरुण उसे छोड़ देते हैं और राजा को भी रोगमुक्त कर 


१. शुनःशेप की यह कथा ऐ० ब्रा० के अतिरिक्त शांखायन ओओतसूत्र 
में भी प्राप्त होती है। लाइप्त्सिष (पु० जमेनी) के संस्कृत प्रोफेसर 
डा० फ्रीडरिख वेलर ने दोनों पाठों की तुलना करके उनका पाठ- 
समी क्षात्मक अध्ययन प्रस्तुत किया है जिससे कथा के विकास पर भी 
प्रकाश पड़ता है, द्रष्टव्य-- 
फलंल्वा।ंगआा फलालत : 07 7,80४ ०0% 60४76/8९/१6 ॥ /7/4- 
7४)च-की वकाव एव बाब॑ 6 द॥॥/व.)4068760/46च/7०, ठिटा।49 956, 
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देते हैं। हरिश्चन्द्र की इस कथा ने पुराणों में आकर एक नया मोड़ लिया है, 
जेसा कि हम आगे देखेंगे । 


इस कथा में वरुण का मानव रूप अत्यन्त स्पष्ट है। यह रूप ऐ० ब्रा० 
३।३।१० तथा श० ब्रा० ६।६।१ ( सम्पूर्ण ) में ओर अधिक स्पष्ट हो जाता है 
जहाँ मह॒षि भृूगु को वरुण का पुत्र कहा गया है। श० ब्रा० के इस उद्धरण में 
एक छोटी सी कथा है कि एक बार भृगु अपने को अपने पिता वरुण से विद्या 
और ज्ञान में श्रेष्ठ समझने लगे । वरुण ने उन्हें चारों दिशाओं में घूम कर 
आने के लिये कहा । सभी ओर भृग्रु ने नरक के क्रूर दृश्य देखे । उनके लौटकर 
खिन्न होकर बैठ जाने पर वरुण ने उन्हें अग्निहोत्र का उपदेश दिया । 


गह्मसूत्रों में मुख्यतः गृह्यकर्मों के सम्बन्ध में हौ वेदिक देवों का उल्लेख 

होने से उनका वास्तविक रूप छिप गया है। पर फिर भी इतना तो स्पष्ट ही 
है कि वरुण के उत्कषं का उत्तरोत्तर ह्वास ही होता गया है ओर गृह्सूत्रों में 
उनकी वह स्थिति भी नहीं रही है जो ब्राह्मण ग्रन्थों में है। वरुण की प्राचीन 
विशेषताओं में से बहुत कम का सूत्रग्रंथों में उल्लेख आया है। ऋग्वेद में वरुण 
को परमज्ञानी अथवा सर्वज्ष कहा गया है। इसी आधार पर खदिरिगह्मसृत्र 
२।२।३४ में जातकर्म संस्कार के अवसर पर बालक की मेधा तथा बुद्धि की 
वृद्धि के लिये मित्रावरुण की ऋचा पढ़कर घृत चटाने का विधान है । परवर्ती 
साहित्य में 'प्रचेता” (ज्ञानी) विशेषण वरुण की सामान्य संज्ञा ही बन गया है?। 
पुंसवन संस्कार के अवसर पर भी न्यग्रोध शाखा को वृक्ष से तोड़ते समय वरुण 
का आह्वान किया जाता है ( गोभिल० २।६।८, यद्यसि वारुणी वरुणाय त्वा 
राज्ञे परिक्रीणासि ) | गोभिल० ४।॥७।१४ में कहा गया है कि न्यग्रोध वरुण का 
वृक्ष है, अत: नया घर बनवाने थाले व्यक्ति को ध्यान रखना चाहिये कि उसके 
घर के पश्चिम की ओर यह वृक्ष न रहे, नहीं तो शस्त्रपीडा का भय रहता है 
( न्यग्रोधाच्छस्त्रसंपीडा....न्यग्रोधो वारुणो वक्ष: )। गृह-प्रवेश के समय भी 
वरुण की स्तुति की जाती है। सम्भवत: ऋग्वेद में उल्लिखित वरुण के विशाल 
प्रासाद ने बाद में वरुण का ग्रहों से संबन्ध जोड़ दिया। ऋग्वेद में वरुण के 
घर में सहस्रों खंभे हैं और न्यग्रोध वृक्ष भी वायवी-जड़ों द्वारा बने अनेक खंभों 
से युक्त होता है । वरुण का नियमों एवं ब्रतों से अब भी सम्बन्ध है। उपनयन 





१. तु० की०-- प्रचेता वरुण: पाशी यादसांपतिरप्पतिः', अमरकोश, 
देवतकाण्ड, स्वगंवर्ग ६४ । 
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के अवसर पर गुरु बालक का हाथ पकड़ता हुआ कहता है कि आज से “वरुण ने 
तुम्हारा हाथ पकड़ लिया है” अर्थात्‌ ब्रह्मचारी को नियम एवं अनुशासन से 
रहना पड़ेगा | 4 

वरुण के पाशों का स्मरण अभी भी बना हुआ है । समावतंन के अवसर पर _ ५ 
स्नातक अपनी-मेखला को उतार कर कहता है कि हे वरुण अब तुम अपने इस 
पाश से मुझे मुक्त करो ( गोभिल० ३।४॥२३, मेखलामवमुंचत । उदृत्तमं वरुण 
पाहझमिति.... ) | सामथ्यंशाली होने के कारण बिध्तों एवं संकटों का विनाश 
करने के लिये वरुण का प्रायः आह्वान एवं स्तवन किया जाता है। घर में ' 
किसी अपशकुन के होने पर (जेसे यदि घर में कपोत घुस आएं, या मधुमक्खियाँ. * 
छत्ता बनाने लगें अथवा किसी यूप में पत्तियाँ आने लगें, आदि ) वरुण की ही... 
इस अमंगल के विनाश के लिये स्तुति की जाती है ( हिरण्यकेशी १५॥१७ )। 
विवाह के अवसर पर भी वध की रक्षा के लिये वरुण से प्रार्थना की जाती है 
( हिरण्यकेशी १६१६ )। 

महाभारत एवं रामायण में आकर हम देवकथाओं के एक नये संसार में 
प्रवेश करते हैं। किसी भी देवता के विषय में गृह्मसूत्रों सी अस्पष्टता यहाँ प्राप्त 
नहीं होती । प्रत्येक का व्यक्तित्व अत्यन्त स्पष्ठ तथा मानवी है । 


वरुण अब त्रिलोकी के अधिपंति नहीं है। उनके पास केवल जलों का 
साम्राज्य है। महा० शल्य० ४७॥६-१० में कहा गया है कि प्रजापति ने वरुण 
को जलों के आधिपत्य पर नियुक्त किया । बिष्ण० १।२२॥३ भी इसकी पुष्टि 
करता है--जलानां वरुणं तथा ( ब्रह्मा राजानमकरोत्‌ )। महा० आदिपवं 
२२४।१-३ में वरुण को जल के वासी, उसके स्वामी तथा पश्चिम दिशा के 
अधिपति कहा गया है। भाग० ३।१७।२६ में उनके लिये 'अपां पति:' विशेषण 
आया है। जल एवं समुद्र के स्वामी होने के कारण जल में रहने वाले मकर, 
मत्स्य आदि सभी प्राणी वरुण के अनुचर कहे गये हैं। वह “यादसां-पति” है । 
भागवत० ३।१७॥२४५ में कहा गया है कि जब हिरण्याक्ष समुद्र में कद पड़ा तो 
वरुण के, सैनिक, जलचर जीव, भय से इधर-उधर भाग गये--- मु 


«5 2 ... >3 3 ऑओ ॥ 


तस्मिन्‌ प्रविष्टे वरुणस्थ सेनिकाः यादोगणाः सन्निधयः ससाध्वसा: । 
अहन्यमाना अपि तस्य वर्चेसा प्रधषिता दूरतर  प्रदुद्र वः ॥ 


॥ 28 वरुण की राजधानी का नाम विभावंरी है । यह समुद्र के मध्य में 





हिल. २ 38 38... आर ऋ श० 2--- 5 20 हम] 
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मौ्याभिजध्ने गदया विभावरीम आसेंदिवान्‌ तात पुरों प्रचेतस:। 
भाग० ३।१७।२६ 


रामायण उत्तर० २३।२० में वरुण के दिव्य प्रासाद का वर्णन किया गया 
है जो श्वेतमेघ के समान आभा वाला है और कैलाश पव॑त की भाँति उच्छित 
तथा भासमान है--- 


ततः पाण्ड्रमेघामं कलासमिवभास्वरभ्‌ । 
वरुणस्यालयं दिव्यम्‌ अपश्यद्‌ राक्षसाधिपः ।। 


न तो यह गृह अथर्ववेद की भाँति हिरण्मय है और न ऋग्वेद में वणित 
भवन की भाँति सहसख्रस्थू णायुक्त । 
वरुण की पत्नी एवं पुत्रों का भी उल्लेख मिलता है । रामा० उत्तर०, ९ वें 
सर्ग में वरुण की अनुपस्थिति में उनके कई पुत्रों द्वारा अपनी नगरी से निकल 
कर राक्षसराज रावण से युद्ध करने का उल्लेख है। महाभारत में वरुण की दो 
पत्नियों का उल्लेख है, देवी ( जिसके बल नामक एक पुत्र तथा छुरा नामक 
एक कन्या है ) तथा गौरी ( महा० उद्योग० ११७।६ )। उनके मन्‍्त्री का नाम 
प्रभास है । 
भाग० ३।१७॥२८ में वरुण को असुर लोक ( पाताल ) का भी पालक 
कहा गया है, जो सम्भवतः उनके वैदिक विशेषण “असुर' का प्रभाव है। वे 
लोकपाल हैं, उनकी कीति दूर-दूर तक व्याप्त है और युद्ध में अनेक वीरों के 
छक्के छड़ाकर तथा देवों और दानवों को परास्त करके उन्होंने प्राचीन काल में 
राजसूय यज्ञ किया था। ब्राह्मण ग्रंथों में वणित वरुण की यह विशेषता क्षीण 
रूप में अभी भी वरुण से सम्बन्धित है । पर उनमें अब संहिता अथवा ब्राह्मण- 
कालीन सामर्थ्य एवं शक्ति कहाँ ? इसी लिये जब हिरण्याक्ष पूर्व-पराक्रम की याद 
दिलाते हुए उन्हें युद्ध के लिये चुनौती देता है तो वे शान्ति पूर्वक कहते हैं कि 
अब हमारा शरीर ओजहीन एवं शान्त हो गया है, तुम किसी दूसरे से जाकर 
लडों--- 
स्मयन्‌ प्रलब्धुं प्रणिपत्य नीचवत्‌ जगाद मे देहाधिराज संयुगम्‌ । 
त्वं लोकपालो5धिपतिब हच्छुवा वीर्यापहो दुसंद वीरमानिनाम ॥ 
विजत्य लोके5खिलदेत्यदानवान्‌ यद्राजसूयेन पुरायजत्‌ भ्रभो ॥ 


रोष समुत्यं शमयन्‌ स्वया धिया व्यवोचदंगोपशर्म गता वयम्‌ | 
माग० ३।१७।२७, २६ 
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ऋग्वेद के सर्वोच्च एवं सर्वाधिक सामथ्यंशाली देवता वरुण में अब एक 
सामान्य असुर से भी लड़ने की शक्ति नहीं है । विष्णु पुराण ५।२६।१० में राजा 8: 
वरुण के एक दिव्य जलवर्षी राजछत्र का उल्लेख है जिसे नरकासुर छीन ले गया _ 
था ( छत्रं यत्‌ सलिलल्राबि तज्जहार प्रचेतस: )। ः 


महा० ( उद्यो० ११७६ ) में वरुण की देवी नामक पत्नी से उत्पन्न जिस 
सुरा नामक कन्या का उल्लेख है उसे अन्यत्र वारुणी भी कहा गया है। भागवत 
१०१६५।१६, २० तथा विष्णु पु० ५॥२५।॥१-७ में वरुण बलराम के उपभोग के 
लिये वारुणी को उनके पास भेजते हैं ( उपभोगार्थमत्यर्थ वरुणः प्राह वारुणोम्‌) _ 
और वह एक कदम्ब के कोटर से फूट पड़ती है। बलराम उस वारुणीं (कादम्बरी- हे 
मदिरा ) का पान करते हैं। ब्रह्मपुराण के १२६ वें अध्याय में हिरण्य देत्य 
के पुत्र महाशनि का युद्ध कौ इच्छा से वरुण के पास जाना वर्णित है। चतुर 
वरुण उसे अपनी पुत्री ( वारुणी ) पत्नीरूप में देकर छुटकारा पाते हैं और साथ ' 
ही क्रीडा के लिये यौतुक के रूप में अपना घर समुद्र भी दे देते हैं। यह वारुणी 
मदिरा का ही सुन्दर मानवीकरण है जो दैत्यों को स्वभावत: प्रिय है। जल _ है 
अथवा रस के साथ वरुण का विशेष सम्बन्ध ही बाद में मद्य से वरुण के संबन्ध 
के रूप में विकसित हुआ है। भाग० २।१०१७ में रस के अधिपति होने के * 
कारण वरुण को जिह्ना का अधिष्ठाता कहा गया है । ४ 


महा० शल्य० ४६।११, १२ में कहा गया है कि वरुण अत्यधिक यज्ञ किया 
करते हैं। सरस्वती नदी के किनारे यमुना तीर्थ में उन्होंने एक विशाल राजसूय 
यज्ञ किया था । उसी से उन्होंने लोकपालत्व प्राप्त किया तथा अत्यन्त पराक्रमी 
हो गये । बन-पर्ब के १३४ बें अध्याय में एक विचित्र कथा आती है। इसके 
अनुसार बन्दी नामक वरुण का पुत्र वरुण के द्वारा निरन्तर किये जाने वाले 
यज्ञों में भाग लेने के लिये पृथ्वी के प्रकाण्ड पंडितों को शास्त्रार्थ में हरा कर 
नदी में डुबवा देता था जिससे वे वरुण के पास पहुँच जाते थे। भाग० 
४|१६।१० तथा ४।२२।५६ में कहा गया है कि वरुण का शरीर, कोष तथा 
राज्य अत्यन्त सुरक्षित है और पृथु के राज्य की स्थिरता की बरुण के राज्य से 
तुलना की गई है। रध्नाकर के स्वामी होने के कारण वरुण का रत्नादिकों के 
स्वामी माने जाना स्वाभाविक है। भाग० २॥३॥७ में कहा गया है कि धत-संपत्ति 
( कोष ) की इच्छा करने वाले व्यक्ति को वरुण की उपासना करनी चाहिये-- 
कोषकाम: प्रचेतसम्‌ (यजत) । 


; 
। 








अस्त्र प्रदान किया ( वन० ४१।२७-३२ )॥ भाग० ५।२४।२३ में कहा गया है | 
कि भगवान्‌ विष्णु ने वरुण को पाशों से बलि को बाँधा था ( बरुण-पाशंश्च | |! 
सम्प्रतिमुक्त: )। माग० ७।३४॥५० में हिरण्यकशिपु अपने शण्ड और अमके ) ! 


शरीमा & «नल ४ 

५ यह 

क ८5 _ ->- 
कब 


नामक गुरु पुत्रों को आदेश देता है कि जब तक शुक्राचार्य न आयें तब तक 
प्रह्माद को “वरुणपाशों' से बाँध रखिये--- 


| 900 | 

रा । | 
| . 
! . » १ १ 
[ द्युस्थानीय देवता (१) :: २६६ जज 
। वरुण के पाशों का अब भी उल्लेख होता है पर अब वे एक सामान्य शस्त्र | र 4 ॥ 
। बन गये हैं जिनका प्रयोग कोई भी कर सकता है। महा० आदि० २२६।३ २-३७ |] | द | 
में कहा गया है कि खांडवदाह के अवसर पर वरुण अपने पाश तथा अशनि । १8 द 

_ लेकर अर्जुन से लड़ने आये थे । बाद में इन्होंने अर्जुन को अपना पाश नामक कि द 
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इमं तु पाशंवंरुणस्य बद्धुवा निधेहि मीतो न पलायते यथा । | 
महाभारत में केवल पाश ही नहीं अपितु गाण्डीव धनुष को भी वरुण का । 
विशेष अस्त्र बताया गया है | बिराट० ४३।६ में कहा गया हैं कि इन्होंने सौ 2 | 
वर्षों तक गाण्डीव धारण किया बाद में उसे “अक्षय” तरकस सहित अग्नि को दे हर | 
दिया ( आदि० २२४।१-६ ) । रामायण के बालकाण्ड (सर्ग ७७, प्रथम श्लोक) ' । द 
के अनुसार शिव का प्रसिद्ध धनुष परशुराम ने राम की परीक्षा के लिये उन्हें ४ ! | 
चढ़ाने को दिया था । राम के द्वारा धनुष चढ़ा दिये जाने पर निस्तेजस्क्र होकर द । ॥ | 
वे उसे राम को ही देकर चले जाते हैं। राम उसे वरुण को दे देते हैं । महा० । 
आदि पर्व २२४।१-६ में अर्जुन के लिये अग्नि इस धनुष को वरुण से माँग लाते “5 
हैं। महाप्रस्थान पर्व १।४१-४२ में अर्जुन इसे पुनः जल में ( वरुण के पास ) | 
फेंक देते हैं । १0 ( 
ह वैदिक काल की भाँति वरुण अब नैतिक तथा धामिक अपराधों से रुष्ट | 
य नहीं होते । किन्तु जब कोई जल से संबन्धित अपराध करता है तो वरुण के द ॥0॥ 
| अनुचर उसे पकड़ कर जल के अधिपति वरुण के पास ले जाते हैं। भाग० 0 
१०।२८।२ में जब कृष्ण के धर्म-पिता नन्‍्द अर्धरात्रि की आसुरी वेला में यमुना । | 
में स्नान करते हैं तो वरुण के अनुचर ( जलजन्तु ) उनको पकड़ कर ले जाते | 
हैं ( त॑ गृहीत्वानयद्‌ भृत्यो वरुणस्थासुरो४न्तिकम्‌ ॥ अविज्ञायासुरी वेलां प्रवि- ॥ 
ष्टमुदक॑ निशि ) | इसी प्रकार भाग० १०॥२२। १९ में चीरहरण प्रसंग में कृष्ण ! | 
गोपियों से कहते हैं कि जल में नग्न होकर स्नान करने से उन्होंने वरुण के ) | 
विरुद्ध अपराध किया है--- ॥ द 
ययं विबस्त्रा यपदो धुतत्नता व्यगाहतंतत्‌ तदु देवहेलनम्‌ । | | 
॥ 
] । | 
| ॥ 
हे ६ ॥ हा! 
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अश्वों से वरुण का जो विशेष संबन्ध वैदिक साहित्य में वर्णित किया गया थ् 
है वह महाभारत एवं पुराणों में आकर सुन्दर रूप में पललवित हुआ है। महा» 
बन० ११५॥२७, तथा भागवत ६।१५।४-७ में वर्णित एक कथा में कहा गया. 
है कि ऋचीक मुनि ने राजा गाधि की पुत्री सत्यवती को पत्नी रूप में प्राप्त 
करना चाहा । राजा ने टालने के लिये कहा कि यदि आप चद्धरमा के समान. 
धवल, श्वेतवर्ण के एक सहस्र अश्व स्त्री-शुल्क के रूप में दें जिनका एक कान 
काला हों, तों आपको कन्या मिल सकती है। ऋचीक मुनि वरुण के पास गये... 
और सब स्थिति बता कर वैसे ही अश्व लाकर राजा को दे दिये और कन्या _ 
प्राप्त की--- ह 


तस्य सत्यवतों कन्‍्याम्‌ ऋचीको5याचत द्विजः । 

बरं विसदृशं मत्वा गा५धिभ्भागवमत्रवीतू ॥। 

एकत: श्यामकर्णानां हयानां चन्द्रवचंसाम्‌ । 

सहस दीयतां शुल्क कन्याया:, कुशिका वयम्‌ ॥। 

इत्युक्तस्तन्मतं ज्ञात्वा गतः स वरुणान्तिकम्‌ । 

आतीय दत्त्वा तानश्वान्‌ उपयेसे बराननाम ॥ भाग० &।१५॥५-७ 


शु० यजुं० २६।५६ में उल्लिखित वारुणः कृष्णः एकशितिपात्‌ पेत्व:” (दे० 
पीछे पृ० २६०) का यह सुन्दर विकास है । 


वरुण के शरीरिक आकार-प्रकार तथा वेश-भूषा का केवल मत्स्य पुराण 
१७३।१२-१४ में उल्लेख मिलता है । तारकामय संग्राम के अवसर पर असुरों 
से युद्ध करते हुए वरुण का वर्णन करता हुआ कवि कहता है कि वे चारों 
समुद्रों से युक्त थे, उनका शरीर जलमय था । उनके अश्वों का रंग चन्द्रमा की 
किरणों के समान श्वेत था और वे वायु के समान वेग वाले तथा जलाकार थे! । 
“वरुण का शरीर मरकत-मणि के समान श्याम था, वे स्वर्ण के आभूषण ( हरि- 
भार ) तथा पीताम्बर पहने हुए थे; उनके साथ अनेक भीषण सर्प भी थे । वे 
शंख तथा मोती आदि से युक्त बाजूबन्द धारण किये हुए थे एवं उद्देलित और 
क्षुब्ध समुद्र के समान भीषण थे -- क्‍ ।॒ 


चतुर्भिः सागरंयु क्तो लेलिहानश्चपन्नग: । 

् दंखमुक्तांगदधरो बिश्वत्‌ तोयमयं बपु: ।। 
कॉलपाशान्‌ समाविध्यन्‌ हयेः शशिक रोपमे: । 
वाय्वोरितेजलाकारः कुर्बन्‌ लीलाः सहस्तश: ॥। 








विििलिमिलिफलकलिललिल लक 


[ द्यस्थानीय देवता (१) :: २७१ : 2. 


मणिश्यामोत्तमवपु: हरिभारापितों वरः ।। ' | 
वरुण: पाशधुड मध्ये देवानीकस्य तस्थिवान्‌ । 
युद्धघेलामभिलषन्‌ भिन्नवेल इवार्णब: ॥। मत्स्य ० १७३॥१२-१५ 
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इस उद्धरण से वरुण का जल से संबन्ध बहुत स्पष्ट है। उनका शरीर ही 
जलमय है । मानवाकार चारों समुद्र उनके परिचर हैं। भुजाओं में वे शंख तथा | 
मं।ती धारण किये हुए हैं। उनके अश्व भी जलाकार है | 'वाय्वीरितेजलाकार:' | | द 
एक अन्य कल्पना को जन्म देता है। क्‍या समुद्र की विशाल ऊमियाँ ही तो वरुण । | 
के अश्वों के रूप में वणित नहीं है ? वाय्वीरितः के दो अर्थ हो सकते हैं-- वायु | । ॥ 
| 


पाण्ड्रोद्धूतवसनः प्रचलन्‌ रुचिरांगदः । 0 क्‍ 
| 

| 

ह 

| 





के समान वेग वाले” तथा 'वायु के द्वारा प्रेरित! | वायु के द्वारा प्रेरित जलाका र- 
अश्व वायु के द्वारा आन्दोलित समुद्र-वीचियों के अतिरिक्त और क्या हो सकते 


हैं ? संभवतः इसीलिये वरुण का अश्वों से विशेष संबन्ध है । | 4 


;क्‍ अत्यन्त आश्चर्य का विषय है कि वैदिक काल में नेतिक नियमों के सर्वो- ५, 
... ल्ष्ट परिपालक के रूप में प्रतिष्ठित एवं अनैतिक कर्म करने वाले व्यक्तियों को | | 
कड़ा दण्ड देने वाले वरुण के स्वरूप में ही पौराणिक काल में कुछ अनेतिक ' 
तत्त्व पाये जाते हैं। महा० अनु० १५४ वें अध्याय में एक कथा आती है कि द ॥! 
एक बार वरुण ने उतथ्य ऋषि की भार्या भद्दा पर आसक्त होकर उसका अप* 2 
हरण कर लिया ( श्लोक १२ ) और बार-बार कहने पर भी तभी लौटाया जब ० 
महर्षि ने क्रुद् होकर उनके निवास स्थान समुद्र का सात जल पी डाला । 
( १५४१८ )। हा 
| विष्णु एवं शिव आदि देवों के उत्कर्ष के कारण स्वंसामथ्यंशाली वेदिक ॥| 
वरुण अब इतने शक्तिहीन तथा निस्तेजस्क हो गये हैं कि वे युद्ध में अर्जुन से भी | 
नहीं जीत सकते ( महा० आदि० २२६।३२-३७ )। अब कृष्ण की इतनी पे | 
अधिक महत्ता है कि वरुण जैसे शक्तिशाली दिकपाल भी कृष्ण को अपने निवास | 
स्‍थान पर पाकर धन्य हो उठते हैं और उनके चरण छकर अपने को अत्यन्त 5 
सौभाग्यशाली समझते हैं ( भाग० १०१२८।४-७ ) । | | 
हे ऐे० ब्रा० में आई हुई हरिश्चन्द्र एवं शुनःशेप की कथा बहुत थोड़े से अन्त: ॥ | 
के साथ ब्रह्मपुराण ( अध्याय १०४ ) तथा श्रीमद्भागवत के नवम स्कत्ध के *॥ 
सप्तम अध्याय ( श्लोक ७-२३ ) में प्राप्त होती है। किन्तु बाद के पुराणकारों 388 
को रोजसूयन्यज्ञ के कर्ता, पराक्रमी राजा, हरिश्चन्द्र की यह असत्यवादिता 


३७० $+ «८ _* रख एििआ 
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अभीष्ट नहीं हुई । इसलिये उन्होंने इस कथा के उत्तराध का निर्माण किया हि 
जिसमें हरिश्चन्द्र को अत्यन्त सत्यवादी, दानी तथा धर्म-पालक सिद्ध किया गया 
हैं । आज हरिश्चन्द्र नाम के साथ सत्य का जो अविच्छेद्य सम्बन्ध है वह इसी 


कथा के कारण है। देवी भागवत के सप्तम स्कन्‍्ध के १४ से लेकर २७तक _ 


पूरे १४ अध्यायों ( ७३५ श्लोकों ) में यह्‌ कथा कही गई है। कथा का पूर्वार्ध 
वही है जो ऐतरेय ब्राह्मण में प्राप्त होता है । वरुण की प्रसन्नता से रोगमुक्त हो | 
जानें पर राजा हरिश्चन्द्र वसिष्ठ को गुरु बना कर राजसूय करते हैं ओर उन्हें ._ 
अतुल धन संपत्ति दक्षिणा के रूप में प्रदान करते हैं। वसिष्ठ विश्वामित्र से 
हरिश्चन्द्र की प्रशंसा करते हुए कहते हैं :--- 


हरिश्चन्द्रसमो राजा न भूतो न भविष्यति । 
सत्यवादी तथा दाता शुरः परमधामिकः ॥| देवी भाग० ७।१७।५३ 


विश्वामितन्र को विश्वास नहीं है कि वह राजा जिसने पुत्र स्नेह के कारण 
लगातार झूँठ बोल कर वरुण को इतने दिनों तक ठाला, ऐसा हो सकता है । 
इसके अतिरिक्त वे हरिश्चन्द्र से अप्रसन्न भी हैं क्योंकि पुरुषमेध यज्ञ के अवसर 
पर उन्होंने हरिश्चन्द्र से शुनःशेप की छोड़ देने की प्रार्थना की थी (१६।३८-५५) 
पर हरिश्चन्द्र ने स्वाथंवश ऐसा नहीं किया ( १६।४८ ) । अतः बे वसिष्ठ के 
कथन की परीक्षा के लिये हरिश्चन्द्र की परीक्षा लेना चाहते हैं। छल से वे 
हरिश्चन्द्र का सब राज्य ले लेते है। दान की पूरी दक्षिणा चुकाने के लिये 
हरिश्चन्द्र को अपनी पत्नी शैव्या, पुत्र रोहित तथा स्वयं अपने को बेच कर एक 
चाण्डाल की दासता करनी पड़ती है। सपप के काट लेने से रोहित मर जाता 
हैं। शैव्या उसे जलाने श्मशान में लाती है, वहाँ लोग उसे राक्षसी समझ कर 
हरिश्चन्द्र को उसे मार डालने का आदेश देते हैं। पुत्र और पत्नी को पहचान 
कर हरिश्चन्द्र अत्यन्त दु:खित होते हैं और वे दोनों पुत्र की चिता में अपने को 
भी भस्म करने के लिये उद्यत होते हैं कि सहसा दुश्य परिवर्तित हो जाता है । 
हरिश्चन्द्र की सत्य-निष्ठा से प्रसन्न होकर इन्द्र आदि देवता प्रकट होते हैं । 
विश्वामित्र भी उनकी दुढ़ता से प्रभावित होते हैं और फिर हरिश्चन्द्र अयोध्यो-- 
वासियों के साथ स्वग जाते हैं । 





कथा का यह उत्तरार्ध अत्यन्त हृदयद्रावक तथा ममंस्पर्शी है। ऐ० ब्रा० के 
हरिश्चन्द्र और पौराणिक हरिश्चन्द्र में आकाश-पाताल का अन्तर है । वरुण का 
सम्बन्ध इस कथा से पूर्णतः लुप्त हो गया है। जिस अज्ञात कवि .म्ष्तिष्क ने 
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हरिश्चन्द्र की इस कथा को जन्म दिया उसकी प्रतिभा एवं उद्भावन-प्रवणता 
की जितनी प्रशंसा की जाय, वह कम है। पौराणिक साहित्य की यह अद्भुत 
कृति है। परवर्ती पुराणों में हरिश्चन्द्र से सम्बन्धित पहली कथा इस दूसरी कथा 
के आगे पूर्णतः विलुप्त हो गई है । माकंण्डेय पुराण के अष्टम अध्याय के २७० 
श्लोकों में केवल इसी दूसरी कथा का मार्मिक वर्णन प्राप्त होता है' । हिन्दी 
में भी इस कथा के आधार पर अनेक नाटक लिखे गये हैं जिनका अभिनय 
कठोर-हृदयों को भी एक बार अश्रुप्लावित कर देता है । 


मित्रावरुणौ 


ऋग्वेद के देवों में वरण जिस देवता से अत्यन्त घनिष्ठतया संबन्धित हैं 
वह है मित्र । महत्त्व की दृष्टि से ऋग्वेद का यह देवयुग्म ऋग्वेद में एक विशेष 
स्थान रखता है । २५ के लगभग सूक्त मित्रावरुणौ के लिये कहे गये हैं जब कि 
वरुण के लिये १२ और मित्र के लिये केवल एक ॥ प्रतीत होता है कि मित्र 
और वरुण दोनों का प्राकृतिक उद्भव लगभंग समान अथवा परस्पर अविभाज्य 
रूप से सम्बन्धित था। वरुण के साथ मिल जाने पर मित्र का अपना व्यक्तित्व 
पूर्णतः लुप्त हो गया है और 'मित्रावरुणों देवताओं में बिलकुल वे ही विशेषताएँ 
हैं जो अकेले वरुण में  । 


ब्राह्मण ग्रन्थों में मित्र और वरुण के प्राकृतिक आधार पूर्णतः भुलाये जा 
चुके हैं । उनकी केवल युग्मत्व की भावना सुरक्षित रह गई है । इसलिये ब्राह्मणों 
में किन्‍्हीं भी दो परस्पर सम्बन्धित वस्तुओं का मित्रा वरुणौ से तादात्म्य कर 
दिया जाता है। यज्ञिय क्ृत्यों में विभिन्न स्थलों पर दी जाने वाली मैत्रावरुण 
हवि की व्याख्या में ब्राह्मणों ने सर्वत्र पूर्ण स्वेच्छाचारिता से काम लिया है । 
श० ब्रा० १।८।३।१२ तथा ५।५॥१।१२ में कहा गया हैं कि निःश्वास ( प्राण ) 


वकील की व ३ जा तूजाय। 


१, इस कथा की विस्तृत विवेचना के लिये देखिये, वासुदेवशरण 
अग्रवाल : 'मा्कंण्डेय पुराण एक सांस्कृतिक अध्ययन पृ० ५५४--५। 

२. देखिये, मैक्डनल : बे० मा०, पृ० २७ तथा १२७। वैदिक युग्म 
देवताओं की विस्तृत समीक्षा के लिये .].. ७०70» का 7 #6 404/ 
बंशोपंक 0 ६ ॥ - 7शॉंड्रं०0 शी ँिव्व६ ( सैपराभटा पेश) 974 ) ग्रन्थ 
द्रष्टव्य है । 
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हक. 


भय ज 


तथा उच्छवास ( उदान ) ही क्रमशः मित्र और वरुण हैं ( प्राणोदानौ व॑ मित्रा- 
वरुणों ) | श० ब्रा० ४।१।४॥१ में मित्र और वरुण की सूक्ष्म भावात्मक व्यास्या ्ु 
भी की गई है। मित्र संकल्प ( ऋतु ) है और वरुण क्रिया ( दक्ष ) | जो मनुष्य: 
मन में सोचता है वह मिंत्र का अंश है। वरुण की सहायता से वह उसे कार्य. ४ 
रूप में परिणत करता है। इस प्रकार मिंत्र ब्रह्म है और वरुण क्षेत्र । एक | 
विचारक है और दूसरा कर्ता-- ह 


क़तृदक्षों हु वा अस्य मित्रावरुणो । एतत्‌ नु अध्यात्मम्‌ । स 
यदेव सनसा कामयते इदं मे स्थांत्‌ इदं कुर्वोय इति स एवं क्रतु: । 
अथ यदस्म तत्‌ समृध्यते तत्‌ दक्ष: । मित्र एवं क्रतु: बरुणों दक्षः। 
ब्रह्म॑ व मित्र: क्षत्रं बरुण: । अभिगन्ता एव मित्र: कर्ता क्षत्रिय: । 
श० ग्रा० ४।२१।४। ९१ 


ह० बरा० २।४४१८. १६ में वरुण को चन्द्रमा का तथा मित्र को सूर्य का 
रूप ध्वनित किया गये है। इस उद्धरण के अनुसार शुक्ल-पक्ष वरुण है और 
कृष्ण पक्ष मित्र । अमावास्थां की रात्रि को वरुण ( चन्द्रमा ) तथा मित्र (सूर्॑) 
मिल जाते हैं। तब मित्र वरुण में अपने तेज का निक्षेप करता है-- 


अथंतावेबार्धभासां मित्रावरुणो । य एवापूंयते स वरुणः । यः 
अपक्षीयते स मित्र: । तावेतां रात्रि (अमावास्यां) उभो संसागच्छतः । 
तद्ा एतां रात्रि मित्रो वरुणे रेतः सिंचति । 


इस पर सायणाचार्य लिखते हैं :-- 


ये एवाधमास+ समन्‍्तात्‌ वर्धभानया चन्द्रकलया पूर्णो भवति स 
अमृतरससंबन्धाद्‌ वरुण: । स हि रसाभिमानी देवः । यः अर्धमासः 
क्षीयमाणचन्द्रकलायुक्तो भवति स अपरपक्षः मित्र:। तो चन्द्रसूर्या- 
त्मकौ मित्रावरुणौं उभो एतां दर्शरात्रि सह समाप्नुतः । 


ऐ० ब्रा० ४२४ कहता है कि मित्र दिन है और वरुण रात्रि (अहर्वे मित्रो 
रात्रिवंरुण: उभे वा एषोःहोरात्रे आरभते) | इसी प्रकार ते० सं० २।१॥७ में 
भी दिन को मित्र से तथा रात्रि को वरुण से संबन्धित किया गया है। (मंत्रा- 
बहणों द्विर्पामालभेत प्रजाकामो मंत्र वा अहर्वारुणी रात्रि: )। मित्र मूलतः 
सुर्ये का देवता था। अतः प्रकाश से उसका अन्त तक सम्बन्ध रहा है। बाद में 
मिन्र और वरुण के पारस्परिक घनिष्ठ संबन्ध के कारण दिन से अविभाज्य 





._  £ः्् छा 
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रूप से संबन्धित रात्रि का वरुण से संबन्ध हो गया। यज ० २६।६ में आये एक 
मंत्र से भी मित्र का दिन से तथा वरुण का रात्रि से संबन्ध ध्वनित है ॥ यहाँ 
उषा को मित्र और वरुण के बीच में विचरण करती हुई कहा गया है-- 


अन्तरा भित्रावरुणा चरन्तो मुखं यज्ञानाममि संविदाने । 
उषासा”” । वाज० सं० २६।६ 


संभवत: इसीलिये तै० सं० २॥१।६& में मित्र के लिये श्वेत तथा वरुण के 
लिये कपिला गौ के आलभन का विधान है । 


ते० सं० २।१।९ में यह भी कहा गया है कि वरुण जल का अधिपति है 
और मित्र वक्षों का। अतः मित्रावरुणी को दी जाने वाली बलि इन दोनों के 
संगम पर होनी चाहिये । श० ब्रा० ५।३।२।६ में कहा गया है कि वरुण को 
मथ कर निकाले गये नवनीत की तथा मित्र को स्वयं निकले हुए मक्खन” की 
आहुति देनी चाहिये । जोती हुई भूमि में उत्पन्न अन्न का स्वामी वरुण है ओर 
स्वतः उत्पन्त अन्न, वन्य-धान्य, का मित्र (श० ब्रा० ५।३।३।८) आदि । 


ब्राह्मणों के पश्चात्‌ महाभारत में ही मित्रावरुण का उल्लेख मिलता है ॥ 
वह भी केवल एक बार (शल्य० ५४।१४) | यहाँ मित्रावरुण से अगस्त्य एवं 
वसिष्ठ ऋषि की उत्पत्ति की कथा है जो रामायण उत्तर० १६। १३-२४ तथा 
मत्स्य ० ६१२७-३१ में भी प्राप्त होती है। संक्षेप में यह इस प्रकार है कि एक 
बार वरुण ने संभोग के लिये उवेशी को अपने पास बुलाया । उवंशी ने कहा कि 
मित्र ने मुझे पहले ही वरण कर लिया है इसलिये मैं आपकी हृच्छा पूर्ण न कर 
सकंगी, पर हृदय से मैं आपकी हूँ । मित्र को जब यह पता चला तो उसने 
उर्वशी को प्रृथ्वी तल पर जाने और पुरूरवा की पत्नी बनने का शाप दिया।। 





१. इस प्रकार के मक्खन को प्राप्त करने की प्रक्रिय के लिये देखिये, 
छ० ब्रा० ५।३।२।६ पर सायण भाष्य और आश्वलायन श्रौ० सु० 


१८।११।३-९ | 

२. पुरूरवा और उवंशी के प्रेम की यह कथा वेदिक साहित्य में ऋग्वेद 
(१०६५), तथा श० ब्रा० १ १५।१-१७ में उल्लिखित है । परवर्ती 
साहित्य में यह रामायण, मत्स्यपुराण, पद्मपुराण, ब्रह्मपुराण, विष्णु- 
पुराण तथा भागवत आदि में प्राप्त होती है। इसी के आधार पर 
कालिदास ने अपने अमर नाटक “विक्रमोवेशीयम्‌!' की रचना की है । 











कक 2७-बप-- कक <- तय अमन 4 था *-< न्‍- 





२७६ :: वैदिक देवता : उद्भव और विकास ] 





कामासक्त: मित्र और वरुण ने एक जलकुम्भ में अपने तेज को निन्षिप्त किया 
जिससे बाद में अगस्त्य ओर मैत्रावरुणि-वसिष्ठ की उत्पत्ति हुई--- 
तत: कामयमानेन सित्रेणाहुय सोर्बशी । 
उकता मां रमयस्वेति बाढमित्यब्रवीच्च सा ॥। 
गच्छन्तो चाम्बरं तद्बत्‌ स्तोकमिन्दीवरेक्षणा । 
वरुणन धुता पश्चात्‌ वरुण नाम्यनन्दत । 
मिन्रे णाहं बता पू्वंभथ भार्या न ते प्रभो ॥ 
उवबाच वरुणश्चित्तं मयि संन्यस्य गम्यतताम्‌ । 
गतायां बाढमित्युक्त्बा मित्र: शापमदात्‌ तदा ॥ 
तस्ये, समानुषलोके त्वं गच्छ सोमसुतात्मजम । 
भजस्वेति यतो वेश्याधर्म एघ त्वया कृत: ॥ 
जलकुम्मे ततो बोयं मित्रेण बरुणन च्‌ । 
प्रक्षिप्तमथ संजातो द्वावेब मुनिसत्तमों । 
वरुण और मित्र के बीच में दोलायमान यह उवेशी (तु० की०, अन्तरा 
मित्रावरुणा चरन्ती) रात्रि और दिन के बीच अवस्थित उषा के अतिरिक्त और 
क्या हो सकती है ? 
प्रस्तुत कथा मित्र और बरुण के पूर्ण पार्थंक्य की व्यंजना करती हुई भी 
दोनों के स्वरूपगत साम्य को सूचित करती है । अन्यत्र भी यही बात है। 
रासा० उत्तर० ५६।१३ में कहा गया है कि एक बार मित्र वरुण की अनु- 
पस्थिति में क्षीरसागर में रहते हुए वरुण का कार्य संभालते रहे-- 
तमेव काल सित्रो5पि वरुणत्वमकारयत । 
क्षीरोदेन सहोपेतः पुज्यमान: सुरोत्तमे:ः । 
दो पृथक्‌-पृथक देवताओं के रूप में अपनीं स्वतन्त्र सत्ता रखते हुए भी मित्र 
और वरुण के व्यक्तित्वों का इस प्रकार जुड़ कर एक हो जाना, परवर्ती हिन्दू 
देवशास्त्र में सुविख्यात उस प्रक्रिया की पूर्व-परिचिति है जिसके अनुसार स्वरूप 
की दष्टि से साम्य रखने वाले देवता परस्पर जुड़ कर एक उच्चतर देवता की 
सृष्टि करते हैं । 


अश्विनों 


पीडित व्यक्तियों की सहायता के हेतु सदा तत्पर रहने वाले, देबों के वैद्य , 
ये दो सुन्दर युवक ऋग्वेद के देवशास्त्र में अत्यन्त महत्त्वपूर्ण स्थान रखते हैं । 





._  £ः््् इतना 
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जितनी गाथाओं का उनसे संबन्ध है उतनी गाथाएं किसी भी देवता के विषय 
में प्राप्त नहीं होतीं । उनकी स्तुति में कही गई ऋचाओं की संख्या भी बहुत 
अधिक है। निघण्टु में उनकी गणना यरुसस्‍्थानीय देवताओं में की गई है और 
वस्तुत: ऋग्वेद में वे मुख्य रूप में प्रकाश से ही किसी न किसी रूप में संबन्धित 
देवता जान पड़ते हैं। ऋग्वेद में कुछ स्थानों पर उन्हें आकाश के पुत्र (दिवो- 
नपाता” ) कहा गया है ( १।१८२॥६,१।१८४। १, १ ०१६१ ।४) । उनके आविर्भाव 
का समय प्रातःकाल ब्राह्म वेला है जब रात्रि अपनी बहन उषा से बिदाई लेकर 
रक्तवर्ण के सूर्य के लिये स्थान बना कर जा रही होती है--- 

अप स्बसुरुषसो नग्‌ जिहीते 

रिणक्ति कृष्णीररुषाय पन्थाम्‌ । 

अश्वामघा गोमघा वां हुबेस.... ऋण बे० ७।७१।१ 


वे उस समय प्रथ्वी पर आते हैं जब नक्षत्र रूपी अरुणवर्णा गायों के बीच 
में रात्रि कुछ कुछ वर्तमान रहती हैं (कृष्णा यद्‌ गोषु अरुणीषु सीदद्‌ दिवो 
नपादश्विना हुवे वाम्‌, ऋ० बे० १०६१४) ॥ ऋ० बे० ८।५१।२ में कहा गया 
है कि जब गुलाबी उषा दूर से पृथ्वी पर झाँकती है तो अश्विनौ अपने भ्राजमान 
रथ पर बैठ कर उसका अनुसरण करते हैं--- 
दूराद इहेव यत्‌ सती अरुणाप्सु: अशिश्वितत. . , 
नवद्‌ दल्ना मनोयुजा रथेन पृथुपाजसा । सचेथे अश्विनोषसम्‌ ।। 


ऋ० वे० ८।६।१७ में उषा से अश्विनौ को जगाने की प्रार्थना की गई है 
(प्रबोधय उषों अश्विना) | ऋ० बे० ३३६३ में उन्हें अन्धकार का विनाश करने 
वाले (तमोहना) कहा गया है और ऋ० बे० ८५।३५।१६ में अश्विन द्वारा जिन 
राक्षसों के बंध का उल्लेख है (हत॑ं रक्षांसि सेघतममीवाः) वे संभवतः अन्धकार 
के ही प्रतिनिधि हैं । ऐ० ब्रा० १२१५ में अश्विनौ को उषस्‌ एवं अग्नि की 
भाँति प्रातःकाल का देवता कहा गया है (एत वाव देवा: प्रातर्यावाणो यदग्नि- 
रुषा अश्विनौ) और श० ब्रा० ५॥५॥४।१ में अश्विनौ को श्वेत तथा लोहित वर्ण 
का बताया गया है (श्येत आश्विनों भवति ॥ श्येताविव ह्मश्विनों। लोहित 
आश्विनो भवति....) इससे भी उनका प्रात:कालिक प्रकाश से सम्बन्ध सूचित 
होता है । 


अश्विनौ के लिये तेज अथवा प्रकाश से सम्बन्धित अनेक विशेषण श्रयुक्त 
हुए हैं। वे प्रकाशमान या शुश्र हैं (७४६८।१ )। तेज (शुभस्‌) के स्वामी होने के 


ल्‍पायान्‍-+ अत 





अप “अब. "कम 4 नि 
कममरधिकाक पा पनक०-4७-अया 


७८ :: वैदिक देवता : उद्भव और विकास ] 








कारण उन्हें शुभस्पती भी कहा गया है (5२२॥१५,१०।६३॥६) | उनके 
की ज्योति सुनहली है अतः वे हिरिण्यपेश्सा (८।८।२) हैं। कुछ मन्त्रों में उन्हें 
रुद्रा या लोहित वर्ण के भी बताया गया है (५॥७५॥३) । वे सुनहले अथवा लाल 
मार्ग में गमन करते हैं (हिरण्यवर्तनी, ५॥७५।३; रुद्रवतंनी, य० बे० ३३५८) | 
प्रातःकाल से घनिष्ठ संबन्ध के कारण ही संभवतः अश्विनौ को संहिताओं 
एवं ब्राह्मणों में सवंत्र प्रातःकाल प्रस्फुटित होने वाले कमलपुष्पों की माला 
धारण करते हुए वाणित किया गया है-- 
, गर्भ ते अश्विनों देवो आधतां प्रुपष्करस्रजो | ऋ० बे० १०।१८४२ 
२. ताबन्मे अश्विना वर्च आ धत्तां पुष्करत्नजो । अ० बे» ३।२२॥४ 
३. ..-.कुमारं पुष्करस्रजम्‌ । वाज० सं० २।३३ 
४. अश्विनाविमे हीद॑ संमाश्नुवातां पुष्करस्नजाचिति। द्वा० ब्रा० ४।१।५१६ 
अश्विनौ की यह विशेषता महाभारत एवं पुराणों तक भी पूर्णरूपेण सुरक्षित 
चली आई है। श्रीमद्भागवत ६।३॥१५ में भी अश्विनौं को 'पह्मस्रजो' कहा _ 
गया है । | 
उषःकाल की सुनहली किरणों से संबन्ध के कारण अश्विनो के रथ को 
स्वर्णनिरभित या हिरण्यय वताया गया है (हिरण्ययेन पुरुभू रथेन इसमे यज्ञ... 
नासत्या उपयातम्‌, ऋ० वे० ४४४४) ॥ इस रथ के चक्र, उनकी नाभि, इसी... 
प्रकार परिधि एवं रथ की रश्मियाँ भी सोने की बनी हुई है-- 


१. उभा चक्रा हिरण्यया ....हिरण्ययी वां रभिरीषा अक्षों हिरण्ययः । 
ऋण० वे० ५५१२६ । 
२. हिरण्यया वां पवय: प्रषायन्‌ । ऋण० बे० १।८०।१ । 
३. रथो यो वां त्रिबन्धुरो हिरण्याभीोशुः अश्विना । ऋ० बे० 5।२२।॥५ । 
उनके इस रथ को एक सहस्र किरणों से अलंकृत कहां गया हैं ( ऋए० वे० 
८।८।११) । 


ऋग्वेद में अश्विनौं का मधु से संबन्ध भी उल्लेखनीय है । वे स्वयं मधु के 


समान वर्ण वाले हैं (मधुवर्ण, 5२२॥६) | उनका रथ भी मधुवर्ण है और उसमें... 
सदा मधु बतंमान रहता है (मधुवाहन) । वे मधु के अत्यन्त प्रेमी हैं, इसीलिये.. 
उनको मधयु तथा साध्वी कहा गया है | उनके पास मधु से पूर्ण एक दृति या 
चमंपात्र हैं ( दृतिं वहेथे मधुमन्तमश्विना, ४/४५॥३) | ऋ० वे० १।११७॥६ में 
कहा गया है क्रि उन्होंने एक बार मधु के १०० घड़े उड़ेले (शर्त कुम्भाँ असिं- 
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चत॑ मधनाम्‌) । मधुमक्खियों को भी वे ही मधु प्रदान करते हैं (ऋ० वे० 
१०।४०।६), आँदि | अश्विनों के मंधु से इस संबन्ध की व्याख्या केरना कठिन 
है। पर हो सकता है प्रातःकाल के मादक दृश्य से संबन्ध के कारण, जब मद- 
माती शीतल वायु प्रवाहित होती रहती है और नवीन प्रस्फुटित मधु से पूर्ण 
सुगन्धित पुष्पों पर मधुमविखयाँ मंडराती रहती हैं, अश्विनौं का मधु से यह 
सम्बन्ध हो गया हो। इसे प्रसंग में अश्विनौ की मधुमती कशा (अंकुश या 
चाबुक) का भी उल्लेख हुआ है जो ओल्डेनबर्ग के अनुसार प्रातःकालीन ओस 
की बूँदों की परिचायेक हैं । 
अश्विनौ के शारीरिक आकार-प्रकार के विषय में ऋग्वेद में कुछ संकेत 
प्राप्त होते हैं। उन्हें अनेक स्थानों पर युवक (युवानो, ७।६७।१०) कहा गया 
है। वे अंत्यन्त॑ सुन्दर (वल्गु, ६।६ ९।५) हैं | उनका वर्ण मधु के समान है । वे 
तेजस्वी तथा हिंरंण्यवर्ण हैं। ७६२।४ में उन्हें प्राचीन या प्रत्ना” भी कहा गंया 
है जो वैदिक ऋषियों के मस्तिष्क में उनके अस्तित्व की प्राचीनता को सिद्ध 
करता है। उनकी यह प्राचीनता ग्रीक दिउसक्पूराई आदि से तुलना करने से 
तो सिद्ध होती ही है साथ ही वेदिक तथा पर-वैदिक ग्रन्थों में उनके स्वरूप 
के विषय में दी गई व्याख्याओं की अनेकरूपता भी इसकी पुष्टि करती हे। वे 
मन के समान शीघ्र गंमन करने वाले (मनोजवसा, 5।२२।१६ ), शक्तिशाली 
(शक्त, १०।२४।४) तथा पौरुषयुक्त (पुरुशाकतमा, ६॥ ९२।५) हैं। वे अत्यन्त 
बुद्धिमान तथा ज्ञानी (गम्भी रचेतसा 5।८।२) हैं और उन्हें अनेक प्रकार की 
माया आती है (मायिना, ७६३।५) । 


प्रात:काल से घनिष्ठतया संबन्धित होने के कारण ऋग्वेद के कुछ मन्त्रों में 
सूर्या या उषा को अश्विनौ की पत्नी के रूप में चित्रित किया गया है | ऋ० वे० 
१११७५ में कहा गया है कि सूर्या ने स्वयं अश्विनौ को अपने पति के रूप में 
वरण किया--- 


बन +जत-- 





१. देखिये मेक्डानल : बे० मा० पृ० ४७ टिप्पणी ८ ( पृष्ठ ५४ पर )। 
कदा शब्द बा० सं० ७।११ के निम्न मंत्र में भी आया है--या वां 
कशा मधुमती अश्विना सूनृतावती । तया यज्ञ मिसिक्षितम ॥ यहाँ 
सायण के अनुसार कशा का अर्थ प्रकाशवती वाणी है । सूनृतावती 

“न विशेषणों के कारण यह अर्थ यहाँ सर्वाधिक उपयुक्त 
भी है । 


२. दे० प्रथम अध्याय (पृष्ठ ३४-३५) | 








४. 





फीकी पाक-क->.>-“2%७७०-०--००““ ०“ 
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आ वां पतित्वं सख्याय जग्मुषी योषा अब॒णीत जेन्या युवां पती |. 
अश्विनौ सूर्या के दो पति हैं और वह सदा उनके रथ पर बेठती है ( ऋ०- 

वे० ४।४३॥।३)-- ग्य्ज 
तदू षु वाम्‌ अजिरं चेति यान॑ येन पतो भवथः सूर्यायाः । 


ऋग्वेद के अन्य कई मन्त्रों में भी सूर्य की युवती पुत्री सूर्या के अश्विनौं के. 
रथ में बैठने का उल्लेख है-- । 

१. आ वां रथं युवतिस्तिष्ठदत्न जुष्टवी नरा दुहिता सूयंस्थ । १॥११८।॥५ 

२: युवो रथं दृहिता सुयंस्थ सह श्रिया नासत्या वुणीत । १।११७।१३ 

ऋग्वेद के १।११६।१७ मंत्र में अश्विनौं द्वारा जीती हुई सूर्या के उनके 
रथ पर चढ़ने का उल्लेख है । नासत्या अत्यन्त शोभा के साथ उसको ग्रहण 
करते हैं और सम्पूर्ण देवता उनके कार्य का अनुमोदन करते हैं-- 


आ वां रथं दुहिता सूययस्य काष्मेंबातिष्ठद अबंता जयन्ती । 
विश्वेदेवा अन्वमन्यन्त हृदुभिः समरु क्षिया नासत्या सचेथे ।। 
सायण ने इस संबन्ध में एक अन्त:कथा का उल्लेख किया है | सूर्य अपनी 
पुत्री सुर्या को सोम को प्रदान करना चाहते थे। किन्तु सभी देवता उसे प्राप्त 
करना चाहते थे । उन्होंने निश्चय किया कि सूर्य को लक्ष्य बनाकर वे एक दौड़ 
लगाएं और उसमें जीतने वाला सूर्या का पाणिग्रहण करे । अश्विनौ अपने अश्व 
(या गर्दभ, अवंन्‌) पर दौड़े और सर्व प्रथम आये, अत: सूर्या उन्हीं के रथ पर 
चढ़ी --- 
सविता स्वदुहितरं सुर्याख्यां सोमाय राज्ञे प्रदातुमंच्छत्‌। तां 
सूर्यां सब देवा वरयामासु: | ते अन्योन्यमुचु: । आदित्यमर्बाधि छृत्वा 
आजि धावाम। यः अस्माकम्‌ उज्जेष्यति तस्येयं भविष्यति इति । 
तत्र अश्विनो उदजयताम्‌ । सा च सूर्या जितवतः तयो: रथमारुरोह । 
अत्र प्रजापतिब सोमाय राज्ञे दुहितरं प्रायच्छत्‌ इति ब्राह्मणमनु- 
सन्धेयम्‌ । ; 
अन्त के वाक्य से स्पष्ट है कि सायण ने यह कथा ऐतरेय ब्राह्मण ४।२।१-३ 
के आधार पर दी है। कोषीतकि ब्राह्मण १८।१ में भी यह कथा सोमयाग के 


अवसर पर “आश्विन-शास्त्र' या अश्विनौ से संबन्धित एक सहस्न ऋचाओं के 
'आश्विन'” के नाम से अभिहित होने के कारण की व्याख्या करने के लिये वरणित 


[ द्यस्थानीय देवता (१) :: २५१ ४ 


की गई है। यहाँ यह स्मरणीय है कि इन दोनों हौ ब्राह्मणों में अश्विनो सूर्या ही द क्‍ 
को प्राप्त करने के लिये दौड़ नहीं लगाते ॥ प्रजापति या सूर्य अन्य देवों के इच्छा ॥ । 
करते हुए भी अपनी पुत्री सूर्या को सोम को ही देते हैं किन्तु जब ये बाद में | ॥ 
“बहतु? ' के रूप में एक सहस्र (ऋचाएँ) देने (बाँटने) लगते हैं तो उनके लिये | 
देवों में प्रतिस्पर्क्ध होती है। इसके लिये आजि या दौड़ होती है और काफी 0 | 
कर्मकाण्डीय जटिलताओं के पश्चात्‌ अपने रासभ पर अश्विनो दौड़ में जीतते 
हैं और ऋचाओं का नाम उनके ऊपर पड़ता है-- । 
प्रजापति सोमाय राज्ञे वुहितरं प्रायच्छत्‌ सूर्या सावित्रीम्‌ । द | 
तस्ये सर्वे देवा वरा आगच्छन्‌ । तस्या एतत्‌ सहस्त बहतुमन्वाकरोत्‌ . 
यदेततु आश्विनम्‌ इति आचक्षते'''तस्मिन्‌ देवा न समजानत ममेदस्‌ कि 
अस्तु ममेदम्‌ अस्तु इति। ते संजानाना अब्नवन्‌ आजिमस्यायामहै बा. 
सयो न उज्जेष्यति तस्येद मविष्यतीति'”॥ ऐ० ब्रा० ४२१ । द | 
नोतिमंजरीकार द्याद्विविद ने भी सायण के भाष्य में दी गई उपयु क्त कथा |] 
के आधार पर ४५ वें नीति श्लोक की रचना की है* । | 
ऋग्वेद के कुछ अन्य सुक्‍तों में भी सोम और सूर्या के विवाह का वर्णन ; 
प्राप्त होता है। दशम मण्डल का ८५ वां सूक्‍त इस संबन्ध में विशेष महत्त्वपूर्ण ही 
है । इस सम्पूर्ण सूकत को सूर्यासृक्त कहा जाता है। इसके नवम तथा चतुदंश 3” | 
मन्त्रों में सोम को सुर्या का पति तथा अश्विनौं को “वर के परिचर” कहा गया 5] 
है । वे सोम की वरयात्रा में आते हैं--- ५ 
सोमो वध्‌युरभवत्‌ अश्विनास्ताम्‌ उभा वरा । 
सुर्या य॒त्‌ पत्ये छांसन्‍्तीं मनसा सबविताददातू 





यदश्विना प्रृच्छमानो अयातं त्रिचक्रेण वहतुं सूर्याया: । 5 द 
विश्वेदेवा अनु तद्‌ वामजानन्‌ पुत्र: पितरो अवुणीत परूषा ॥ | | 
१. यह शब्द इस प्रसंग में “दहेज” का नहीं अपितु पुरस्कार? का वाची । न्‍! | 
प्रतीत हो।ता है। कन्या की बिदाई के समय पैसे लुटाने की प्रथा । | | । 
आज भी प्रचलित है । | 
२. प्राप्नुयाद्विजय॑ सत्यात्तस्मात्सत्यं समाचरेत्‌॒ । | द ॥ द द 
नासत्यावश्विनौ सुर्यां देवेम्यो जिग्यतुः पुरा ॥ । क्‍ क्‍ 


द्रष्टब्य, सीताराम जयराम जोशी द्वारा संपादित नीतिमज्जरी की 
(बनारस, १६३३), पृ० ६७। डर! । 
। 
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दशम मण्डल में संकलित होने के कारण ये मन्त्र पहले उद्धुत प्रथम मंडल 

के मंत्रों से निश्चित रूप से परवर्ती हैं | प्रतीत होता हैं कि ऋग्वेद के प्रारंभिक ह 
काल में उषस्‌ से घनिष्ठ संबन्ध के कारण अश्विनौं की उसके पति रूप में 
मान्यता थी किस्तु धीरे-धीरे सोम के चन्द्रमा के रूप में विकसित होने पर उषा . 

का पतित्व सोम को स्थानान्तरित कर दिया गया । यहाँ यह स्मरणीय है कि 
दशम मंडल के इसी सूक्‍त के प्रथम तीन मन्त्रों में ही सोम का निश्चित रूप से भ् 
चन्द्रमा से तादात्म्य किया गया है। ऋग्वेद से प्रारम्भिक मंत्रों में सोम केवल 
सोमलता का रस ही है। अश्विनौ ज॑से देवों की अपेक्षा, जिनका प्राकृतिक 
आधार अत्यन्त अस्पष्ट या सूक्ष्म था, चन्द्रमा से सूर्य की पुत्री उषा का संबन्ध 
निश्चित रूप से अधिक उपयुक्त है। लगता है, उषा का अश्विनौ से सम्बन्ध 
केवल उनके प्रातःकाल से संबन्धित होने के ही कारण था, इसकी कोई 
गाथात्मक पृष्ठभूमि नहीं थी । अस्तु, ऐ० ब्रा० और को० ब्रा० में सूर्या और 
सोम के इसी विवाह का वर्णन किया गया है और सायण ने उसे यत्किचित्‌ 
परिवर्तित करके जिस मंत्र की व्याख्या में उसे उद्धृत किया है, उसका उससे 
कोई संबन्ध नहीं है । 


अश्विनौ की मुख्यतः: मानव मात्र के सहायक देवताओं के रूप में कल्पना 
की गई है । विशेषरूप से वे किसी शारीरिक व्याधि या रोग से ग्रस्त मनुष्य को 
स्वास्थ्य एवं नवजीवन प्रदान करते हुए वरणित किये गये हैं। ऋग्वेद ८।१५८।८ 
में उन्हें देवों के वैद्य कहा गया है--- 


उतत्या देव्या भिषजा शं नः करतो अश्विना । 


अ० बे० ७।५३॥१ में मी उन्हें देवों के वेद्च कहा गया है और उनसे मृत्यु 
को दूर रखने की प्रार्थना की गई है-- 


प्रत्योहतामश्विना मत्युमस्मद्‌ देवानासग्ने भिषजा शचीभिः । 


अपनी ओषेधियों द्वारा वे रोग-पीड़ितों की सहायता करते हैं। ऋग्वंद में 
उनकी दयालुता एवं पीड़ितों के प्रति सहानुभूति की अनेक कथाएँ उल्लिखित की 
गई हैं। इन कथाओं की संख्या ऋग्वेद में किसी भी देवता से सम्बन्धित कथाओं 
से अधिक है। यही कारण है कि नीतिमंजरो में अश्विनों के सम्बन्ध में लगभग 
३० कथाओं का वर्णन किया गया है । खेल नाम के राजां की बिश्यला नामक 
स्‍त्री के चरण को शत्रुओं ने काट डाला था | उसके पुरोहित अगस्त्य ने अश्विनौ 
_ की घ्तुति की और उन्होने रात्रि को आकर उसके लोहे की एक टाँग लगा 
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दी--( सद्यो जंघामायसीं विश्पलाये॑ं धनेहिते सत्तंवे प्रत्यधत्तम्‌ू, ऋ० बे० 
१॥११६॥१५ तथा १११२॥१०, १॥११७॥११, १।११८।८ और १०।३६॥८ 
वषागिर नामक राजा के ऋज्ञाश्व नामक एक पुत्र था। एक बार उसने 
- अश्विनौ कौ वकी के लिये प्रजा के १०१ मेष मार डाले। पिता ने जब उसे 
शाप से अन्धा कर दिया तो आशिवनौने उसे नेत्र दिये ( शत मेषान्‌ वृक्‍्ये 
चक्षदानमृज्ञाश्वं त॑ पिता अन्ध॑ चकार। तस्मा अक्षी नासत्या विचक्ष आधत्तं 
दस्ना भिषजावनवंन्‌ू, ऋ० बे० १।११६।१६ तथा १।११७।१७-१८ )* | इसी 
प्रकार लेगड़े और अस्धे को भी उन्होंने चलने और देखने की शक्ति प्रदान की 
( याभि: शचीभिः वृषणा पराव॒जं प्रान्ध॑ श्रोणं चक्षस एतवे कृथ:, ऋ?> बे० 
१।११२।७८ ) । उन्होंने वृद्ध च्यवत्न ऋषि को फिर से यौवन प्रदान करके पत्नी 
का प्रिय बनाया ( युवां च्यवानम्‌ अश्विना जरलन्तं पुन: युवान चक्रथु: शचीभिः, 
ऋ"० बे० १।१११७।१३ तथा १।११६।१०, १।११८।६, ५।७४॥५, ७॥६०।६, 
७।७१।५, १०॥३६।४)३ । इसी प्रकार कलि राजा को भी उन्होंने पुनर्योवन प्रदान 
किया ( पुनः कलेरकणुतं युवद्‌ वयः, ऋ० बे० १०।३६॥८ ) और उसे एक पत्नी 
प्रदान की ( १११२।१५ ) । 


इन भिषककर्मों के अतिरिक्त उन्होंने अनेक कष्ट-पीड़ित मानवों की भी 
सहायता की है । तुग्र के पुत्र भुज्यु को उन्होंने गहरे समुद्र से निकाला और उसे 
डबने से बचाया ( यदश्विना ऊहथु: भुज्यमस्तं शतारित्रां नाव्यमातस्थिवांसम्‌ 
ऋ० वे० १।११६।५ आदि )। मृत्र की भाँति एक गत॑ में पड़े हुए बन्दन को 

उन्होंने संकट से उबारा ( ऋ० वे० १।११६॥६, १०।३६।८ )। जाहुष 
नाम का राजा शत्रुओं से घिर गया था । रात्रि में उसे अपने रथ पर चढ़ा कर 





१. न सञ्चरणज्ञीलः स्यान्निशि निःशंकमानस: । 
विश्पला छिक्षपादा5घसीत खेलस्यथाजों यतो निशि |। 
--नीतिमज्जरी, ४३ 
२. यो हितोउन्यः पिता ज्ञेयो ह्याहितोईपि पिता$पिता । 
ऋ ज्ञ्राश्बो5न्ध: कृत: पित्रा नासत्याम्यां सुलोचनः ॥ 
-नीतिमजञ्जरी, ४४ 


३. सर्वेषासेव जन्‍्तुनां सर्वदुःखाधिका जरा । 
च्यवनोःप्यश्विनो स्तुत्वा तयात्तों3मृत्पुनयुवा ॥ 
->नीतिमञ्जरी, ३ेफ८ 
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अश्विनौ शत्रु-सेना के बाहर ले गये ( ऋ० वे» !९१६१६।२०' तथा ७७१५ ) ॥8 हि 
विभद को उन्होंने एकः पत्नी प्रदान की ( १०/६५।१२ ) और त्वग्रोग के कारण... 
पिता के घेर में ही' बूढ़ीं/'हो रही घोंषाः कॉ-उपयुक्त पति की प्राष्ति कराईह 
( श११७।७, १०।४०४ ) ॥ पेढु” को उन्होंने ऐक सुन्दर अश्व प्रदोन किया... 
( ४।११६।६ ) और शयु की जीर्ण धेनु में दुग्ध उत्पन्न किया ( १।११६॥२२ ) 
आऑर्दिथिदि।  ' ' ' $533/ 


४९५।४. 


अश्वितौ से संबन्धित ये कथाएँ हमारे८-काम-की.. नहीं...हैं क्योंकि .इनमें से 
केवल च्यूवन.को. यौवन प्रदान करने की.कथा -को-छोड़ .क़र अन्य. कोई कथा न, 
तो परवर्ती संहिताओं में: ही प्राप्त-होती है, न क्राह्मणों-में ही ।. इत़ कथाओं का 
केवल ऋग्वेद,तक ही. सीमित रहना,- कुछ आश्चयंजनक है क्योंकि. वैदिक देवों 
से संब्रन्ध्रित अधिकांश कथाएँ किसी न किसी रूप. में य्रदि ब्राह्मण ग्रंथों में नहीं 
तो कम से कम पौराणिक साहित्य में तो अवश्य; ही उल्लिखित की गई हैं । 
प्रतीत होता है कि इन कथाओं में; अध्विसंख्य का-कोई न कोई ऐतिहासिक 
आधार अवश्य है। अश्विनौ का मनुष्यों के कल्याण एवं आरोग्य से विशेष, 
सम्बन्ध होने के कारण कुछ असामान्य एवं चमत्कारी प्रतीत होने वाली घटनाएँ 
अद्दिवनौ से संबन्धित कर ली गई हैं। संत्य एंवं ऐतिहासिक होनें के कारण 
इनका प्राकृतिक दश्यों या अंन्ये आधारों पर आश्वित॑ काल्पनिक कथाओं की' 
भाँति मनमांनां विकोस' नहीं हो सका । * भंग 


च्यवन की कथा छ० ब्रा०. ४॥१५।१-१५ में विस्तार से कही गई है और 
उसके पश्चात्‌ वह और अध्विक, विस्तार से महाभारत. में तथा अत्यन्त परिष्कृत 
एवं संक्षिप्त रूप में श्रोमद्भागवत में प्राप्त होती है। श० ब्रा० की कथा अपने 
मूल में कमंकाण्डीय है। अश्वित्तौ को सोमप्चमः में भाग्र-क्यों . दिया जाता है, वह 
इसकी व्याख्या प्रस्तुत करतीः है । संक्षेप में वह इस; प्रकार हैं ः--८ <. 


जब भागेव और अंगिरस ऋषिगण स्व जाने लगे तो वे च्यवन को यहीं 
छोड़ गये । वे अत्यन्त कुरूप तथा प्रताँ के समान विकरीर्ल आकृति वाले थे + 
राजा शर्याति के शिविर के पास घूमते हुए उसके पुँत्रों नें उन्हें देखा और लोष्ठों 
से मारा । च्यवन ने उन्हें उन्‍्मत्त कर दिया। वे आपस में लड़ने लगे | तब शर्याति 
अपनी पुत्री सुकन्या को लेकर च्यवर्न के पास गये और उसे स्वीकार करकें क्रोध 
शान्त करने की प्रार्थना की । ऐसा ही हुआ | एक दिन अश्विन ने सुकन्या को 
देखा और उसकी इच्छा की । उन्होंने उससे अपने बूढ़े और कुरूप पति को छोड़ 








ना 


( .,«. . चुस्थानीय देवता (१) ४ २८५ 


देने के लिये' कहा'१ “जब सुकन्या ने/च्यवन से ग्रह बताया-तो ऋषि ने कहा कि 
तुम अफ्िवमौ-से कहना कि! ('तुम्र/स्व्यं असमृद्ध “तथा: असंपूर्ण हो, फिर भी मेरे 
पति की निन्‍दा करते हो” । यदि वे पूछें, कौसे” ? तोः्छनसे: कहना कि पहले मेरे 
पति को युवा बत़ादो, तृब॒ बताऊँगी । दुबारा जब . अश्विनौ आये तो ऐसा ही 
हुआ । उन्होंने एक हद में स्‍्तान करवा कर च्यव॒न को युवा बना दिया ॥ तब 


ऋषि ने उन्हें बताया कि कुझुक्षत्र में. देवता यज्ञ कर रहे हैं, किन्तु तुम्हें अयोग्य 


समझ कर यज्ञ-भाग नहीं दे रहे । यह सुनकर अश्विनौ वहाँ गये और देवों से 
इसका कारण पूछा । उन्होंने कहा कि तुम लोग चिकित्सा के प्रसंग में मनुष्यों 
के बीच बहुत अधिक रहते हो, अत: हम तुम्हें यज्ञ के अयोग्यं समझते हैं । 
“लेकिन आप जोग भी ते शिरोविहीन यज्ञ कर रहें हैं , अश्विनौं ने कहा । 
देवों ने जब इंसका कारण पूछा तों उन्होंने अपना यज्ञ-भाग निश्चित करवाकर 


और उसे प्राप्त करके यज्ञ का सिर जोड़ दिंयों -- 


_ .... यत्र व. भुगवो. वा अंगिरसो वा स्वर्ग लोक समाश्नुब॒त तत्‌ 
ब च्यवनो भार्गव:....जीणि कृत्यारू्पों जहे । शर्यातों वा इद मानवो 
प्रामेण चचार .--तस्य ' क्रुमाराः क्रोडन्त इस जीणि इृत्याल्‍ूपम अन्य 
मन्यमाना लोष्ठै: विपिषिषु: । स शार्यतिम्यश्च॒ुक्नोध । तेम्य: असंज्ञां द 
चकार । पितेव पत्रेण युयुधे, कराता जात्रा | शर्पातो ह॒ वा ईक्षांचक्रे 
यत्‌ 'किमकरस्‌ , तस्सादिदसापदि' इति ॥...«००-सें विदांचकार स वे 
च्यवन इति । स रथ युवेत्वा सुकन्यां शार्यातीम्‌ उपाधाय प्रसिष्यन्द ... 
 “ऋषे नमस्‍्ते'। यज्नावेदिषम्‌ तेन अहिसिषम्‌। 'इय सुकन्या तया त्त 
क्‍ 5 अपल वे ) क्‍ 
| है _.....अश्विनो ह वा दब भिषज्यस्तों चेरतु:.। तो सुकन्यास 
। उपेयतुः। तंस्‍्यां मिथनमीषाते । तो होचतुः 'सुकन्पे कमिम जीर्णि 
:.. क्त्यारूपम उपशेषे ? आवाम अनुप्रेह! इति।. सा होवाच “यस्से मां 
पिता अदात्‌ नंवाहं तं-जीवन्ल हास्यामि' इति | तद्‌ ह अयम्‌ ऋषिः 
आजज्ञों । स होवाच... .सुकन्यें यदि स्वेतत पुनर्त्न॑ंबतः सा त्वं ब्रतात्‌ 
न वै सुसर्वो इब स्थ न सुसस॒द्धों इब। अथ मे प्रति निन्दथ:” | तो 
यदि त्वा ब्रुवतः “किन आवास असचों स्वः केन असम्‌डो इति! “सा 
त्वं ब्रतात्‌ पति से पुनर्यवाणं कु्तम्‌ अथ बां वक्ष्यामोति .... । 


प्र 
न 
+ 
५ 
। 


तो होचतुः एतं ह॒ृदमम्यवहर। स वेन वयसा कभिष्यते तेनो- 
इंष्यतोति ....तो है ऋषिरेव अत्युवाच- कुरुक्षेत्र असो देवा यज्ञ 
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तन्वते ते वां यज्ञादन्तयं न्ति....तो हु तत एक प्रेयतुः “उप नो हृयध्व- 
समिति! । नेह देवा ऊचुः “न वाम्‌ उपहयिष्यामहे । बहु सनुष्येषु 
संसष्टमचारिष्टं भिषज्यम्तो' इति। 
तो होचतुः 'विशीष्ष्णा व॑ यज्ञेन यजध्व” इति । “कथ्थं विशी- 
ष्णेति ?” “उप नो हृयध्वम अथ वो वक्ष्याव: इति। ताम्यामेतम्‌ 
आवबिवन ग्रहमणक्तुन्‌ । ...तो एतद्यज्ञस्य शिरः प्रत्यधत्तम्‌ ॥ 
श० ६ब्रा० ४॥१।५।१।१५ 
वस्तुत: इस कथा में अश्विनौ से संबन्ध्रित दो कथाएं जुड़ी हुई हैं। कथा 
का पहला भाग वह है जिसमें अश्विनौँ च्यवन को युवा बनाते हैं। जैसा कि 
ऊपर कहा जा चुका है, अश्विनौ द्वारा च्यवन को युवा बनाने का कृत्य अन्य 
मानव-कल्याणकारी क्रृत्यों के साथ ऋग्वेद में अनेक स्थानों पर वर्णित है । कथा 
के दूसरे भाग में अश्विनौ को शिरोविहीन यज्ञ को पूर्ण करते हुए या यज्ञ 
का सिर जोड़ते हुए वर्णित किया गया है। यह अंश पूर्णतः कर्मकाण्डीय है। 
विष्णु के प्रसंग में सोमयाग के प्रवर्ग्य नामक कृत्य का उल्लेख आया है। इस 
अत्यन्त रहस्यमय यज्षिय-कृत्य को अपने निरतिशय महत्त्व के कारण “यज्ञ का 
सिर! या मुख्य भाग कहा गया है? । जब तक देवता इस कृत्य को नहीं जानते 
थे तब तक वे मानों शिरोविहीन यज्ञ किया करते थे । 


तेन अपशीर्र्णा यज्ञेन देवा अचचंन्तः श्राम्यन्तश्चेरु: 
( अपशीर्ष्णा अपगतशि रस्केन प्रवग्यंविरहितेन विभक्तेन यज्ञेन--सायण ) 


दध्यडः (दधीचि) ऋषि इस प्रग्वयं या मधु-विद्या को जानते थे। अश्विनौ 
ने जब देखा कि दध्यंडः को यह विद्या जाती है कि यज्ञ का सिर किस 
प्रकार जोड़ा जाता है और कैसे उसे पूर्ण किया जाता है (यथा यर्थतद्‌ यज्ञस्य 
शिरः प्रतिधीयते । यरथेष कृत्स्नों यज्ञों भवति, छश्ञ० ब्रा० १४॥१।१।१५), तो वे 
उसे जानने के लिये उनके पास पहुँचे । इन्द्र ने दध्यड_ को मना किया कि 
आप अश्विनौं को यह मधुविद्या या प्रवग्यं-रहस्य न बताएं नहीं तो मैं 
आपका सिर काट डालूंगा (शण०ब्रा० १४॥१।१।१६) | अश्विनो को जब यह 
पता लगा तो उन्होंने दध्यकः की अनुमति से एक अश्व का सिर लाकर 
उनके जोड़ दिया (१४॥१।११३३) और ऋषि से सारी प्रवग्यं विद्या प्राप्त कर 
ली । जब इन्द्र ने युद्ध होकर दध्यड_का अश्व-शिर काढ डाला तो अश्वितो 


१. देखिये, श० ब्रा० १४।१।१।१७। 
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ने दध्यडः का पहले वाला मलुष्य-शिर लाकर जोड़ दिया ( १४॥१।१।२४, | है | 

अथास्य इन्द्र शिरश्चिच्छेद। अथास्य स्वं शिर आहत्य तद्‌ ह अस्य प्रतिदधतु:) । क्‍ न्‍ द 

इस कथा के बीज ऋग्वेद में ही प्राप्त होते है। ऋ० बे० १।११७॥२२, 0 

-१११६॥६, १०४८॥२ तथा सबसे अधिक स्पष्ट शब्दों में स्‍।११६॥१२ में इसका द । 

संकेत किया गया है“ 

दध्यडः ह यन्मथु आथर्वणो बाम्‌ अश्वस्य शी्ष्णा प्र यदीमुवाच । ] | 

हा० ब्रा० के चतुर्देश काण्ड में आये बृहदारण्यक उप० २॥५॥१६,१७, १८ 

में भी दध्यडः द्वारा अश्वशिर से अश्विनौं को प्रवरग्य की इस मधुविद्या के 

प्रदान करने का उल्लेख हैं 

द ददं वे तन्‍्मध दध्यड अथर्वणो अश्विम्याधवाच तदंतद्‌ ऋषिः 
पदुयन्नवोचद्‌ आयर्वणाय अश्विता दधीचे अश्व्यं शिरः प्रत्यंरयतम्‌ ॥। 


यज्ञ की शिरोभूत इसी प्रवग्यं-विद्या के ज्ञाता होने के कॉरण ही अश्विनो 

ने कुरुक्षेत्र में देवताओं से जाकर कहा था कि वे अपगतशिरस्क यज्ञ कर रहे 
है और अपना सोमभाग पाने पर उन्होंने देवों का यज्ञ की शिरोभूत इस विद्या 
का उपदेश देकर यज्ञ को सर्वागसंपन्‍न बना दिया । च्यवन एवं दध्यंड, की 
इन दोनों कथाओं के तत्वों को मिलकर शतपथब्राह्मणकार ने ग्रह-याग में १) 
अश्विनौं के लिये दिये जाने वाले सोम-भाग की बंड़ी सुन्दर कर्मकाण्डीय | | 
व्याख्या की हैं । । 
कथा का द्वितीय अंश ते० सं० ६४६, में० सं० ४॥६।१।२ तथा कठ० सं० ५६ 
२७।४।४ में भी प्राप्त होता है । इन स्थानों में च्यवन ऋषि का कोई उल्लेख नहीं ३ री | 
है । अश्विनौ यज्ञ के कटे हुए सिर को जोड़ते हैं और बदले में देवता उन्हें 0 
बहिष्पवमान स्‍्तोत्रों से पवित्र करके सोम का अधिकारी बना देते हैं । वंच् 
होने के कारण इन्हें पहले ' अपूत' तथा “अमेंध्य/ समझा जाता था-- 50] 
यज्ञस्य शिरः अच्छिद्यत्‌ । ते देवा अश्विनों तब्रुवन्‌ भिषजों 

व॑ स्थ: | इदं यज्ञस्य शिरः प्रत्यधत्तम्‌' इति । तो अब्रताम्‌ बरं ब॒णा- 

वहै । ग्रहा एवं नो अत्रापि गृह्मताम्‌ इति। ताभ्यामेतम आश् विनस्‌ रा, । 
अगह्ुन्‌ । ततो वे तो यज्ञस्थ हिरः प्रत्यवत्तम्‌....तो देवा अनब्नवन्‌ ! ; ॥ 
“अपू्तो वे इसो मनुष्यचरों भिषजों' इति ....अपुतौ ह एष अमेध्यो यो | 
भिषक्‌ । तो बहिष्पवमानेन पावयित्वा ताभ्यामेतसाश्विनमगहन । ही! 

ते० सं० ६।४।६।१ ४ | 
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निश्चित रूप से क्रृष्ण-यजुर्वेद की संहिताओं में प्राप्त कथा का यही रूप 
सर्वाधिक प्राचीन है । सोम से बहिष्कृत अश्विनौ का प्रवग्यं-विद्या सीख कर 
यज्ञ को पूर्ण करना और परिणामस्वरूप यज्ञ का भागी बनना ही कथा का प्रमुख 
प्रतिपाद्य है । किन्तु श० ब्रा० में च्यवन की कथा इतनी चतुरतापूर्वक मुख्य कथा 
से संबन्धित कर दी गई है कि उसका पृथक्‌करण असंभव है। परवर्ती ग्रंथों में 
कथा का जो रूप है उप्तमें श० ब्रा० की ही कथा आधारभूत रही है । 


महाभारत में कथा का मुख्य अथवा कर्मकाण्डीय दूसरा भाग लगभग 
विलुप्त हो गया है और इसने एक नया रूप धारण किया है। यह स्वाभाविक 
भी था वयोंकि यज्ञ आदि की महत्त्वहीनता के कारण उस समय उसकी कोई 
आवश्यकता न थी । कथा कमंकाण्ड के क्षेत्र को छोड़ कर स्वतंत्र आकार धारण 
करती है जिसमें तपस्या की शक्ति ही सर्वोपरि है । 


महाभारत बनपवं के दो अध्यायों (१२३ तथा १२४) में च्यवन ऋषि की 
यह कथा प्राप्त होती है । पयोष्णी नदी के तठ पर महाषि च्यवन दीर्घकाल तक 
तपस्या करते हैं जिससे उनके ऊपर मिट्टी तथा घास आदि जम जाती है। 
एक दिन शर्याति अपनी चार पत्नियों तथा पुत्री सुकन्या के साथ क्रीड़ा करता 
हुआ उधर आ निकलता है । सुकन्या सखियों के साथ खेलती हुई वल्मीक के 
पास पहुँचती है । वल्मीक के अन्दर से चमकती हुई दो आँखें दिखाई पड़ती 
है । कौतृहल वश सुकन्या उनमें कांटा चुभा देती है। च्यवन क्रुद्ध होकर राजा 
के सैनिकों का मल-मृत्र बन्द कर देते है। जब राजा को अपनी कन्या द्वारा 
च्यवन को कष्ट देने का वृत्तान्त पता चलता है तो वह सुकन्या के साथ क्षमा 
याचना करने पहुँचता है । च्यवन सुकन्या की माँग करते है । राजा उन्हें अपनी 
पुत्री प्रदान करता है। एक दिन अश्विनी कुमार सुकन्या को देखते हैं और 
और उससे अपने व॒द्ध पति को छोड़ कर अपने में से किसी एक का वरण करने 
की सलाह देते है। सुकन्या इसे नहीं मानती । उसके पातित्रत्य से प्रसन्न 
होकर अश्विनीकुमार उसके पति को युवक बना देने के लिये एक सरोवर में. 
प्रविष्ट कराते हैं और स्वयं भी उसमें प्रविष्ट होते है। सरोवर से तीनों एक ही... 
आकृति के सुन्दर युवकों के रूप में निकलते हैं पर सुकन्या अपने पतिकों 
पहचान जाती है । । 


अश्विनीकुमारों के इस उपकार से प्रसन्‍त होकर च्यवन उन्हें यज्ञ में है! 
सोमपान के अधिकारी बना देने का आश्वासन देते हैं। अपने श्वसुर शर्याति 
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से वे यज्ञ करवाते हैं) ओर उसमें अश्विनीकुमारों को देने के लिये सोम ग्रहण 
करते हैं। इन्द्र प्रकट होकर च्यवन को ऐसा करने के लिये मना करते हैं और 
च्यवन के न मानने पर वज्प्रह्मर करने के लिये उद्यत होते हैं। च्यवन 
वज्र्सहित उनकी भुजा को स्तम्भित कर देते हैं और इन्द्र के विनाश के लिये 
यज्ञकुण्ड से मद नामक दैत्य की सृष्टि करते हैं | इन्द्र घबरा कर अश्विनी- 
कुमारों को सोमपान का अधिकारी मान लेते है और च्यवन मद को स्‍त्री , चुत, 


स्वर्ण तथा सुरा में विभकत कर देते है । 


के -क-न्‍«क-कक->-कननन---क 


०» * ७... केक. क 


हज कप: 3 >> 


्क्कााणा 


इस कथा में अश्विनीकुमारों की प्रवग्यं-विद्या आदि के ज्ञाता होने से 
सोमपान की योग्यता नहीं वर्णित की गई | यह च्यवन को किये गये उपकार 
का फल है। च्यवन इस कथा में अत्यन्त सक्रिय भाग लेते हैं जब कि श० त्रा० । 
में वे अश्विनौ को केवल एक सुझाव मात्र देकर विरत हो जाते हैं। अश्विनो ने | 
च्यवन के साथ जो उपकार किया उसका बदला च्यवन से ही दिलाकर महाभारत ॥। 
के लेखक ने कथा को अधिक ओऔचित्यपूर्ण तथा सजीव बना दिया है। अब तप | 
का प्रभाव इतना अधिक है कि इन्द्र जैसे देवता भी उससे घबराते हैं । क्‍ 


॥ 

श्रीमद्भागवतकार ने २६ श्लोकों में ( ६२।१-९६ ) इस कथा का वर्णन ( 

किया है। कथा की रूपरेखा पूर्णत: महाभारत के अनुसार है किन्तु उससे थोड़ी । 

। सी परिष्कृत है। एक बार अश्विनीकुमार च्यवन् के आश्रम में आते हैं। । । 

ह ऋषि उनसे अपने को युवा बनाने की प्रार्थना करते हैं और बदले में सोमपान के ॥/५ 

अधिकारी बनाने का वचन देते हैं। अश्विनीकुमारों को यहाँ सुकन्या के इच्छुक || 

नहीं प्र्दशित किया गया । मद दानव का भी कोई उल्लेख नहीं है । जब राजा | 

शर्याति अपने जामाता के आश्रम आता है और वृद्ध च्यवत को न देख कर 

सुकन्या के साथ एक युवक को देखता है तो उसकी जो प्रतिक्रिया होती है 
उसका भागवतकार ने इन शब्दों में वर्णन किया है-+ 


राजा दुहितरं प्राह कृतपादाभिवन्दनाम्‌ । 
आशिषश्चाप्रयुडजानो नातिप्रीतिमना इव || | | 


ध््स्न् मम का | 
व 
नकली २<33>ममऊ++वीनन-- 
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१. वाज०» सं० ७।३४ में शर्याति का एक प्रसिद्ध सोमयज्ञकर्ता के रूप 
में उल्लेख हुआ है--इन्द्र मरत्व इह पाहि सोम॑ यथा ज्ञार्यतिः अपिब: | | 
सुतस्य । तु० की० जेमिनोय उपनिषद ब्राह्मण ४॥७।१ तथा 5।३।५ । (| 
फार्स--- १ ६ 
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चिकोषितं ते किमिदं, पतिस्त्वया प्रलम्भितो लोकनमस्‍्कृतो सुनिः । 
यत्‌ त्वं जराग्रस्तमसत्यसंम्मतं विहाय जारं भजसे5सुमध्वगम्‌ ॥ 
कर्थं मतिष्तेष्वगतान्यथा सतां कुलप्रसुते कुलदूषणं त्विदम्‌ ॥। 
विभरषि जारं यदपत्रपां कुल पित॒श्च॒ भमतु श्च नयस्‍्यधस्तमः ॥। 


ब्राह्मणग्रन्थों तथा कृष्ण यजु० संहिताओं में अन्यत्र भी कुछ स्थानों पर 
अश्विनौं को मूलतः सोमपान का अनधिकारी बताया गया है; उदा० तें० सं० 
२।१।१० में कहा गया है कि जो ब्राह्मण तुच्छ होने पर भी सोमपान का 
अधिकारी बनना चाहता है उसे अश्विनौं की उपासना करनी चाहिये क्योंकि 
अश्वितौं भी पहले सोम के अधिकारी नहीं थे” , बाद में हो गये -- 


आश्विनम्‌ ...आलमभेत यो दुर्ब्नाह्मण: सोम पिपासेत्‌ ॥ अश्विनों 
बे देवानामसोमपों आस्ताम्‌ । तो पश्चात्‌ सोमपीथे प्राप्नुताम्‌.... । 


किन्तु आश्चयं की बात है कि वेदिक संहिताओं में ऐसा कोई संकेत नहीं 
है जिसके आधार पर यह कहा जा सके कि अश्विनौं मूलतः सोमयाग से 
बहिष्कृत थे। ऋ० बे० ३।५।७७,६ में उन्हें सोम के प्रेमी बताया गया है और 


5।३५॥।१ में उषा तथा सूर्य के साथ सोमपान के लिये उत्तका आवाहन भी किया 
गया है। वाज० सं० में भी वाजपेय यज्ञ के अवसर पर इन्द्र तथा सरस्वती के 
साथ विशेष रूप से उन्हीं कों सोमपान के लिये आमन्त्रित किया गया है? । 


अश्विनौं के भिषकत्व तथा सोमपान से इस संबन्ध के अतिरिक्त उत्तके 


१. आदरणीय ग्रुरुवर प्रो० उलरिष्‌ श्नाइडर का मत है कि अश्विनौ के 
मूलतः अपूृज्य होने के पीछे अत्यन्त प्राचीन लोक-विश्वास की यह 
धारणा काम कर रही है कि यमल या जुड़वाँ संतानों में एक जारज 
होती हैं। वंदिक भारत में भी जुड़वाँ सन्‍्तान होने पर उसके शुद्धी- 
करण हेतु एवं अनिष्ट निवारण के लिये किये जाने वाले क्ृत्यों के 
उल्लेख प्राप्त होते हैं। ऋग्वेद का प्रसिद्ध यम-यमी पूक्त (१०/१०) 
ऐसे ही किसी धा्भिक कृत्य में प्रयुक्त किया जाता था (इंडो-ईरानियन 
जनंल, भाग १०, १६६७, पृ० १३-३२ ) | 
हिलेबांडट ने अवश्य अपने बेदिशे मिथोलोगी ( प्रथम भाग, पृ० 


२४६ ) नामक ग्रन्थ में ऋग्वेद के कुछ उद्धरणों से यह सिद्ध करने _ । 


की चेष्टा की है कि अश्विनौं पहले सोमयाग से बहिष्कृत थे । 
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विषय में अन्य कोई महत्त्वपूर्ण उल्लेख ब्राह्मणों में प्राप्त नहीं होते । अथर्ववेद 
में भी अश्विनौ के संबन्ध में अधिकांशतः संक्षेप में उन्हीं विशेषताओं का 
उल्लेख हुआ है जो ऋग्वेद में पाई जाती हैं । उदाहरणार्थ अ० बे० ३।१६।१ 
में उनका प्रातःकाल आह्वान किया गया है। ७।३५॥१ में उन्हें 'देवों के वेच्य' 
(देवानां भिषजा) बताया गया है। अ० बे० ५।२५॥३ में कहा गया है कि वे 
कमल-पुष्पों की माला धारण करते है ( पुष्करख्रजा )। ६।१।१६ में अश्विनो से 
प्राथंना की गई है कि तेजस्वी अश्विनौ स्तुतिकर्ता (की वाणी) को मधु से अभ्यक्त 
करें जिससे वह सभा में वर्चेस्वती वाणी बोले-- 


अश्विना सारधेण मा मधुनाक्तं शुभस्पतो । 
यथा वर्चस्वती वाचम्‌ आददानि जनाँ अनु ॥ 

“जिस प्रकार मधुमक्खियाँ छत्ते में मधु एकत्र करती हैं उसी प्रकार अश्विनो 
मेरे अन्दर तेज (वर्चस्‌) धारण करें” (यथा मधु मधुक्रत: संभरन्ति मधावधि ॥ 
एवा मे अश्विना वर्च आत्मनि प्रियताम्‌, अ० घे० €।१।१६)। अश्विनौ और मधु 
के संबन्ध में यह (६।१) सम्पूर्ण सृक्त महत्त्वपूर्ण है। अ० बे० २।३०।२ में कहा 
गया है कि अश्विनौ दो प्रेमियों को परस्पर मिलाते है (अश्विना कामिना सं 
च वक्षथः )। १४।१।३५ में विवाह के अवसर पर अश्विनौ से बध्‌ को कांतिमती 
तथा वर्चस्वती बनाने की प्रार्थना की गई है और ५॥२५।३ में कहा गया है 
कि वे ही स्त्रियों में गर्भ को उत्पन्न करते हैं ( गर्म ते अश्विनोभा धत्तां 
पुष्क रसत्नजा ) । 

गृह्यसूत्रों में भी अश्विनो के स्वरूप में प्राचीन वैदिक ग्रंथों की अपेक्षा 
कोई महत्त्वपूर्ण अन्तर नहीं प्राप्त होता । उनको (पुष्करस्रजो” कहा गया है 
तथा उन्हें अत्यन्त बुद्धिमान मान कर अपने अन्दर मेधा के संचार के लिये 
उनका आह्वान किया गया है (मेधां मे अश्विनावुभो आधत्तां पुष्करस्रजो, 
पारस्कर गृ० सु० १।३।१६) | यजुर्वेद में अश्विनौं के बाहुओं का बड़ा महत्त्व 
है जिनसे वे आर्तों की सहायता करते: हैं । गोभिल गृ०सू० २।१०।२६ में 
(तथा भअन्यत्र भी) उपनयन सेंस्कार के अवसर पर आचार्य शिष्य का हाथ 
बाज० सं० के इन्हीं शब्दों से साथ पकड़ते है--देवस्य त्वा सवितुः प्रसवे 
अश्विनोर्बाहुम्यां **''गह्ुमि | ऋग्वेद में अश्विनों के एक श्रेष्ठ रथी माने 
जाने के कारण हिरण्यकेशी गु० सु० १।४।२ में रथ पर चढ़ने से पूर्व अश्विनो 
की स्तुति की जाती है और स्तुतिकर्ता उनसे रथ तथा रथी को सुरक्षित रखने 
की प्रार्थना करता है। 
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हिरण्यकेशी गृ० सु० १।७२५ में विवाह के अवसर पर अश्विनौ से वधू के _ 
उरोजों को सुरक्षित रंखने की प्रार्थना कौ गई है और गर्भाधान संस्कार के 
अवसर पर गर्भ स्थापित करने के लिये प्रायः सभी गृह्मसूत्रों में उनका आह्वान... 
प्राप्त होता है।. क्‍ ' 
. _अश्विनौ शब्द का मूल भाव क्‍या है, यह निश्चयपूर्वक नहीं कहा जा 
सकता । अश्वी का अर्थ है 'जिसके पास अश्व हों' । यास्क के पूर्वंज ओणंवाभ ४ 
ने अश्विनौ की इसी प्रकार व्याख्या की है--अश्वंरश्विनो इत्यौणंबाभः (निरुक्त, 
१२।१) । किन्तु अश्विनौ के ऋग्वेदिक स्वरूप में अश्वों से ऐसा कोई सम्बन्ध. 
प्रतीत नहीं होता । उनके रथ के अश्वों का उल्लेख अवद्य हुआ है पर इसमें कोई 
विशेषता नहीं है क्योंकि ऋग्वेद में अनेक देवों के अश्वों का उल्लेख मिलता ._ 
है। अश्व शब्द 'अश-व्याप्तो' धातु से बना है, अतः ब्राह्मण ग्रन्थों में ( देखिये... 
बु० उ० १११२) में संसार को अपनी किरणों से व्याप्त कर लेने के कारण 
सूर्य को 'अश्व' कहा गया है । मैक्डानल का मत हैं कि अश्व शब्द सूर्य की 
किरणों का भी वाची है अतः “अश्विन” शब्द इनके सूर्थ या प्रकाश से सम्बन्ध 
का द्योतक है? । 

अश्विनौ के लिये ऋग्वेद में नासत्यां और दर्ना ये दो विशेषण बहुत 
अधिक प्रयुक्त हुए हैं । नासत्या कां सम्भवत: अर्थ है 'जो असत्य न हों, सत्य- 
युक्त, सत्य संकल्प । किन्तु दस्र शब्द के 'नाशक' (गोल्डश्दुकर), “विचित्र या 
“आश्चर्य जनक' (मैक्डानल) तथा दर्शनीय” (सायण) आदि कई अर्थ किये गये 
हैं। इनमें से 'नासत्या' शब्द अत्यधिक प्राचीन है और बोग़ाजक्यूई के मृत्फलकों 
में ही ( देखिये पीछे पृ० ३४ ) अश्विनो के लिये प्रयुक्त पाया जाता है । 
आगे चल कर ये दो विशेषण दोनों अश्विनीकुमारों के परथक्‌-पृथक्‌ नाम ( एक 
का नासत्य, दूसरेःका दस्र ) बत गये हैं । सर्वप्रथम सम्भवतः बृहद्देवता में इन 
णब्दों का अश्विनौ-युग्म में से एक-एक के नाम के रूप में उल्लेख हुआ है-- 

नासत्यश्चेव दख्रश्च यो स्तुतावश्निविति । ७५६ 

महाभारत, आदि० ६६।३५ तथा अनु० १५०।१८ में भी अश्विनो के इन्हीं दो 
नामों का उल्लेख हुआ है। किन्तु ऋग्वेद में दख्र एवं नासत्य शब्द अश्विनौ के 
सम्मिलित रूप से विशेषण हैं जैसा कि इन शब्दों के सदा ह्विवचन में प्रयुक्त 
होते से प्रतीत होता है - 


!, मैक्डानल, बै० मा०, पृ० ५३ । 
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ता बल्ग दल्ना पुरुषाकतमा (ऋ० ६।६२।५) 
अश्विनाबेह गउुछतम्‌ नासत्या मा विवेनतम्‌ (ऋ० ५।७५।१) 


बोगाजक्यूई के मृत्फलक में भी नासत्या शब्द द्विवचन में ही प्रयुक्त हुआ है । 


अस्तु, अश्विनौ की उत्पत्ति के विषय में ऋग्वेद तथा अथवंवबेद में एक 
महत्त्वपूर्ण मंत्र प्राप्त होता है । ऋग्वेद १०।१७।२ में कहा गया है कि 'देवताओं 
ने अमर....को मत्यें मनुष्यों से छिपा लिया और उसी प्रकार की एक....को 
विवस्वान्‌ को दे दिया । जब ऐसा हुआ तो सर्यू ने अध्विनौ को जन्म दिया 
और दो मिथुनों या पुत्र-पुत्रियों को छोड़ दिया--- 


अपागहन्‌ अमतां मत्यम्थः कृत्वो सवर्णाम अददुः विवस्वते । 
उत अश्विनौ अभरद यत्‌ तदासीत्‌ अजहात्‌ उ द्वा मिथुना सरण्यू: ॥ 


यह मन्त्र अ० बे० १८२।३३ में भी आया है। इसी भाव से सम्बन्धित 
अथर्वबेद में एक और मन्त्र प्राप्त होता है-- 

त्वष्टा दुहित्रे बहतुं कृणोति तेनेदं विश्व॑ भवन समेति । 

यमस्य माता पय्नुह्ममाना महो जाया विवस्व॒तों नताश ॥ १०।१।५२ 


“स्वष्टा जो दहेज अपनी पुत्री को देता है उससे यह सारा संसार व्याप्त 
हो जाता है । विवाह होने के पश्चात्‌ यम की माता और विवस्वान्‌ की पत्नी 
खो गई ( या चली गई )” । 


दोनों ही मन्त्र अत्यधिक अस्पष्ट हैं, किन्तु इनके आधार पर परवर्ती आचारयों 
ने विवस्वान्‌ की पत्नी सरण्यू, उसके पुत्र यम-यमी, सवर्णा तथा अद्विनों की 
उत्पत्ति आदि संकेतों को लेकर एक अत्यन्त रोचक तथा सजीव कथा का संघटन 
किया है । अत्यन्त संक्षेप में सर्वप्रथम यास्क ने ( निरुक्त १२।१० में ) यह कथा 
दी है किन्तु यह कथा उनसे पूव॑वर्ती है जेसा कि उनके भ्रथम वाक्य से ही 
स्पष्ट है--- 

तत्रेतिहासमाचक्षते । त्वाष्ट्री सरण्यूविबस्वत आदित्यात्‌ यमो 

मिथुनों जनयांचकार । सा सवर्णामन्णा प्रतिनिधाय आश्व रूप इृत्वा 

प्रदुद्राव । स विवस्वानादित्य: आश्वमेव रूप॑ कृत्वा तामनुसत्य 

संबभूव । ततः अश्विनो जज्ञाते सवर्णायां मनुः । 


>-निरख्वत १२।१० 
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“त्वष्टा की पुत्री सरण्यू के गर्भ से आदित्य या विवस्वान्‌ के संयोग से यम 
ओर यमी उत्पन्न हुए। वह सवर्णा त्ाम की एक अन्य स्त्री को ( विवस्वान्‌ के 
पास रख कर ) अश्व का रूप धारण करके चली गई। तब विवस्वान्‌ ने भी 
उसके पास जाकर अश्व का रूप धारण करके उससे संगम किया और उससे 
दोनों अश्विनौं की उत्पत्ति हुई” ईू 


इस कथा पर दृष्टि डालने से विदित होगा कि इस कथा का रचयिता ञ 
उपयुक्त वंदिक मन्त्रां के आधार पर अश्विनौं के अह्व से विशेष सम्बन्ध की _ 
व्याख्या करने की चेष्टा कर रहा है । उसके मत से अश्विनी या बडवा से उत्पन्न _ 
होने के कारण ही इन्हें अश्वी या अश्विनौ कहा जाता है। वैदिक मन्त्रों में... 
सरण्यू एवं विवस्वान्‌ के अश्वरूप धारण करने का कोई संकेत नहीं है किन्तु 
कथा को यह मोड़ कथाकार ने उपर्युक्त उद्देश्य की पूर्ति के लिये ही दिया है। 
यद्यपि व्याकरण की दृष्टि से “अश्विन” का तात्पर्य 'अश्व से उत्पन्न हुआ' नहीं है 
पर इतिहास की दृष्टि से इस शब्द की यही सर्वाधिक सन्तोषजनक व्याख्या 
है । परवर्ती साहित्य में यह कथा अत्यधिक प्रसिद्ध हुई है और इसका पर्याप्त 
पलल्‍लवन किया गया है। अश्वा-रूपधारिणी सरण्यू से उत्पन्न होने के कारण 
महाभारत एवं पुराणों में अश्विनौं के स्थान पर अश्विनी-कुमार नाम अधिक 
प्रचलित एवं सामान्यतया प्राप्य है। 'अश्विनौ' से 'अश्विनीकुमार” नाम का यह 
परिवर्तन साधारण नहीं है, सके पीछे एक छोटा सा इतिहास है । 


अस्तु, यास्क के बाद बृहद्वेवताकार ने कुछ विस्तार से इस कथा का वर्णन 
किया है ( बु० दे० ६१६२-६३, ७।१-७ )। अन्तिम इलोक में बृहद्देवताकार 
ने लिखा है कि ऐसा इतिहास यास्क सरण्यू-देवी विषयक दो ऋचाओं 
( १०।१७०।१, २ ) में मानते हैं ( इतिहासमिम यास्कः सरण्यदेवते दर चे.... 
मनन्‍्यते )। इससे प्रतीत होता है कि बृहद्देवता के समय भी यह कथा प्राचीनतम 
रूप में निरुक्त में ही प्राप्य थी | बृहद्देवता की कथा इस प्रकार है--- 


अभवन्‌ मिथुन त्वष्ट: सरण्यूस्त्रशिरा सह । 

स बे सरण्यूं प्रायच्छत स्वयमेव विवस्वते ।। ६।१६२ । 
ततः सरण्य्वां जज्ञाते यमयम्यों विवस्व॒त: |।१६२॥ 
सुष्ट्वा भतु: परोक्षं तु सरण्यूः सदशों स्त्रियम्‌ । 
निक्षिप्य मिथुन तस्याम्‌ अश्वा भूत्वापचक्रमे || ७।१ । 
अविज्ञानाद्‌ विवस्वांस्तु तस्यामजनयत्‌ मनुम ॥२। 


ज 
खा 
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५ स विज्ञाय त्वपकान्तां सरण्यमश्वरूपिणोम्‌। | 
ं त्वाष्ट्रीं प्रति जगामाशु वाजी भुत्वा सलक्षण: ॥३॥। | 
! सरण्यश्च विवस्वन्तं विदित्वा हयरूपिणम्‌ । द । / | 
; मंथनायोपचक्राम तां च तत्रारुरोह सः ॥४। 8 
ततस्तयोस्तु वेगेन शुक्रं तदपतद्‌ भुवि । । 


उपाजि प्रच्च सा त्वश्वा तच्छक्ं गर्मकाम्यया ॥।५॥ 


आप्रातमात्राच्छुक्रात्त कुमारो संबभवतुः । !] 
नासत्यश्चंव दख्रश्च यो स्तुतावाश्वनाविति ॥६। हा] 
| 


अन्तिम श्लोक में कहा गया है कि विवस्वान्‌ के शुक्र को सूंघने से सरण्यू ने ध।क्‍ ॥] 
अश्विनौ को उत्पन्न किया | यह कल्पना संभवतः अश्विनों के 'नासत्या” विशेषण ॥|॒ 
से उत्पन्न हुई है । इस शब्द का “नासा' से सम्बन्ध आभासित होता है। इसी 

आधार पर पुराणों में कहा गया है कि सरण्यू ने भादित्य के शुक्र को नासिका 

के छिद्रों से निकाल दिया । उससे अश्विनौं का जन्म हुआ जो नासा से उत्पन्न 

होने के कारण नासत्यौ कहे जाते हैं-- 


नासापुटाम्यामुत्सष्टं परोडई्यसिति शकया। 
तद्र सस्ततो जातो अश्विनाविति निश्चितम्‌ ॥। 
केक नासत्यो नासिकाप्रतः ॥। 
मत्स्य पु० ११।३६-३७ 


महाभारत में दो स्थानों पर (आदि० ६६ तथा अनु० १५०), मत्स्य-पुराण 
के ११वें अध्याय में (श्लोक १-४१), वायु-पुराण के ८४वें अध्याय में, विष्ण- 9)॥ 
पुराण ३।२।२-७ में तथा ब्रह्म-पुराण के ५६ वें अध्याय में अश्विनौं के जन्म की ही 
यह कथा अत्यन्त विस्तार से वर्णित है। बृहद्देवता में सरणष्यू के विवस्वान्‌ के ] 
पास से चले जाने का कोई कारण नहीं बताया गया है किन्तु पुराणों में कहा 
गया है कि सरण्यू विवस्वान्‌ के असह्य तेज को सहने में असमर्थ थी, इसलिये 
अपने समान एक सवर्णा अथवा छाया नाम की स्त्री को उत्पन्न करके और उसे 


अपने पुत्रों को मातृस्नेह से पालन करने का आदेश देकर वह तप करने बन में 
चली गई--- 


बे 
॥६.4#ं| 


ततस्तेन्योमयं रपम्‌ असहम्ती विवस्व॒तः । 
नारोमुत्पादयामास स्वशरीरादनिन्दिताम्‌ ॥ 
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२६६ :: बैदिक देवता : उद्भव और विकास ] 
| छापे त्वं भज भर्तारमस्मदीयं वरानने । 
| अपत्यानि मद्ीयानि मात्स्नेहेन पालय ॥ 
सत्स्य० ११।५,६ 


द बाद में त्वष्टा विवस्वान्‌ के तेज को कम करने के लिये उन्हें चक्रश्नमि _ 
द (शाण) पर चढ़ा कर और उसके तेजस्वी मंडल को इधर-उधर से काट-छाँट _ 
द कर, गोल तथा छोटा कर देते हैं-- ग 
द यन्त्रारूढं च मां कृत्वा छिन्धि तैजांस्यनेकशः । ब्रह्म ० ५६।४१ 
अपनेष्यामि ते तेजो यन्त्रे कृत्वा दिवाकर । 

रूपं तब करिष्यामि लोकानन्दकर ं प्रभो ॥ मत्स्य ११।२७-२८ 


| विवस्वान्‌ के प्रसंग में कहा जा चुका है कि सरण्यू उषा का ही देवी-रूप _ 
द है। सायण ने सरण्यू: का अर्थ 'सरणशीला! किया है (ऋ० १०।१७॥२)। 

उदीयमान सूर्थ ही विवस्वान्‌ है। उसकी पत्नी उषा या सरण्यू है। जब सूर्य | 
का तेज प्रखर होता है तो सरणशीला-उषा की रक्तिमा. भाग कर छिप जाती... 
द है। संसार को किरणों से व्याप्त करने (अशु-व्याप्तौ) के कारण सूर्य ही 'अब्ब! 
है । कुछ समय पद्चात्‌ पश्चिम में उषा और विवस्वान्‌ का पुनः मिलन होता 
है और दोलनों पूर्व में अपने घर लौटते हैं । ब्रह्मपुराण-कार को इस कथा का 
प्राकृतिक आधार पूर्णतः स्पष्ट था। उसने विवस्वान्‌ की पत्नी का नाम उषा 
दिया है, सरण्यू नहीं-- 


तस्य पत्नी उषा ख्याता त्वाष्ट्री त्लोक्यसुन्दरो । ५६।३ 


ऋग्वेद में भी उषा एक सुन्दर युवती के रूप में उपस्थित होती है। पुराण- _ 

कार ने स्पष्ट कहा है कि विवस्वान्‌ का अपनी पत्नी के पीछे दौड़ना, सूये का ह 

ही उषा के पीछे दौड़ने को सूचित करता है-- य 

धावन्तों तां प्रियामश्वाम्‌ अश्वरूपधरः स्वयम्‌ । | 
। पर्यधावदू, यतो याति उषा भानुस्तस्ततः।। ब्रह्म प० ८५६।२५ 
| रामायण तथा महाभारत आदि में अश्विनों की कोई भी ऐसी नवीन 
विशेषता प्राप्त नहीं होती जिसे परवर्ती विकास कहा जाय । रामायण 
बाल० १७।१४ में अश्विनौं को रूप-योवन से सम्पन्न तथा अत्यन्त सुन्दर कहा 

गया हैं-- 


रूपयोवनसंपञ्नौ अश्विनों रूपसम्मतो । 





नए 


[ स्थानीय देवता (१) :; २६७ आर] 


महाभारत में च्यवन की कथा के अतिरिक्त दो अन्य स्थानों में अश्विनी- । | 

कुमारों को श्रेष्ठ वेद्यों के रूप में चित्रित किया गया है । आदि० ३।५४ में जब | ह 
आयोद धौस्‍्य का शिष्य उपमन्यु अके के पत्ते खा लेने से अन्धा होकर एक कूप । । 
में गिर जाता है तो उसके गुरु उसे अश्विनीकुमारों की स्तुति करने की सलाह ५ 
देते हैं । वे उसे खाने के लिये एक अपूप देते हैं जिससे उसे पुनः नेत्र ज्योति मिल । | 
जाती है ( आदि० ३।॥७३ )। अश्विनीकुमार ही मान्धाता को अपने पिता | 
युवनाश्व के उदर से बाहर निकालते हैं (द्रोण० ६२॥४ )। महाभारत के प्रमुख 
पात्र पंच-पाण्डवों में सबसे छोटे दो भाई नकुल और सहदेव अध्विनीकुमारों के 








ही अंश कहे गये हैं जिन्हें उन्होंने माद्री के गर्भ से उत्पन्न किया था ( आदि० द 
६५।६३) । १ 
वैदिक अश्विनौ का भौतिक आधार अत्यन्त अस्पष्ट है। उनका ग्रूल | | 

स्वरूप यास्क के समय में ही एक समस्या बना हुआ था । अपने निरुक्त में 0 

उन्होंने अश्विनों के आधिभोतिक स्वरूप की चार-पाँच श्रकार से व्याख्या | 

हक को | 
' अथातो चुस्थाना देवताः । तासामश्विनो प्रथमागासिनों भवतः । |] | 
ह अश्विनो यद्‌ व्यश्नुवाते सर्व रसेन अन्यो ज्योतिषा अन्यः । अश्विभिर- ह 
प श्विनौ इत्योर्णवाभ: । ॥ | 
ही 

तत्‌ कौ अश्थविनो ? द्यावाधृथिव्यों इत्येके अहोरात्रो इत्येके । ' 

सुर्याचन्द्रमसो इत्येके । राजानों पुण्यक्षतो इति ऐतिहासिकाः । तयोः | 

कालः ऊध्वरात्रात्‌ प्रकाशोभावस्य अनुविष्टम्भस्‌ अनु । तयोर्मार्गो हि हा 

मध्यमो ज्योतिर्मागें: आदित्यः । ही 


थास्क ने यहाँ द्यावापृथिवी, सूयय-चन्द्रमा तथा दिन और रात्रि को अश्विनो | ! 

के प्राकृतिक आधार के रूप में उपन्यस्त किया है। पहली व्याख्या का संकेत ।] 

उन्हें संभवत: श० ब्रा० ४।६।४।१६ से प्राप्त हुआ है। यहाँ कहा गया है कि शी] 

ई समस्त जगत्‌ को व्याप्त कर लेने (“आइनुवातां)) के कारण पृथ्वी एवं आकाश ४ । ै 
ही अश्विनौ हैं-- | 


इमे व॑ द्यावाप्रृथिवी प्रत्यक्षमश्विनो । इसे हीद॑ स्वंमाश्तुवाताम्‌ । क्‍ 
द पुष्करस्रजा इति। अग्निरेव अस्य॑(पृथिव्या:) पृष्करम्‌ आदित्यो :॥॥ 


अमुष्ये (दिव३) । 





'अग्नि पृथ्वी का कमल है और सूर्य आकाश का। पृथ्वी और आकाश ही... 
अधदिवनों हैं? । किन्तु अश्विनौ सदा साथ रहने वाले देवता हैं जब कि पृथ्वी तथा 
आकाश के विषय में ऐसा नहीं है। उन्तका सूर्य से विशेष सम्बन्ध है, वे उसके... 
पुत्र हैं। उन्हें पृथ्वी और आकाश मान लेने पर इसकी समुचित व्याख्या नहीं... 
की जा सकती । अश्विनौ पुष्करधारी नहीं अपितु पुष्करस्रक-धारी हैं। द्यावा- 
पृथ्वी के स्वेतन्त्र एवं स्पष्ट देवता होने से अश्विनो जैसे अस्पष्ट देवताओं का ._ 


उनसे कोई सम्बन्ध प्रतीत नहीं होता । 


पोरस्परिक सतत पार्थक्य के कारण एवं चन्द्रमा का प्रातःकाल से कोई 


सम्बन्ध न होने के कारण सूर्य और चन्द्रमा की व्याख्या भी सन्‍्तोषजनक नहीं 
है। गोल्डइ्टुकर का मत है कि यास्क का अश्विनौ के स्वरूप के विषय में 
अपना विचार यह था कि ब्राह्मवेला के समय होने वाला झुटपुटा ही, जिसमें 
रात्रि (अन्धकार) एवं दिन (प्रकाश) दोनों का सम्मिश्रण होता है, अश्विनौ पद 
से वाच्य हैं। अश्विनौ में एक अन्धकार-मय है और दूसरा प्रकाश-मय | अन्त 
के दो वाक्‍्यों की गोल्डश्टुकर ने इसी दृष्टि से व्याख्या की है? । अश्विनौ के 
आकाश एवं सूर्य के पुत्र होनें की बात इसी से समझ में आ सकती है । 

दुर्गाचाय की वृत्ति के आधार पर रोठ का मत है कि यास्क अश्विनौ को 
इन्द्र तथा सूय॑ समझते हैं। उनके शब्द “अश्विनो में से एक रस ( जल ) से 
पृथ्वी को व्याप्त करता हैं और दूसरा प्रकाश से” इसी ओर संकेत करते 
हैं। अन्तिम वाक्य भी इसी का परिचायक है* । पर वास्तविकता यह है कि 
यास्क ने इस विषय में अपना कोई मत नहीं दिया है । आदित्य और इन्द्र जैसे 
अत्यन्त प्रसिद्ध, स्पष्ट एवं पूर्ण देवों का अश्विनौ जैसे युगल-देवों के रूप में 
संयोग होने का कोई कारण नहीं है और यह यास्क्र का मत कभी नहीं हो 
सकता । 

ओल्डेनबग का मत है कि भोर का तारा [प्रात.काल उदित. होने वाला 
शुक्र ग्रह) ही अश्विनौ का भौतिक रूप है । सन्ध्या तारे के साथ मिलाकर 


१. म्यूर द्वारा ओरिजिनल संस्कृत टेक्स्ट्स, भाग ५ पृ०२५५-५७ पर 
उल्लिखित | द्रष्टव्य, ग्रिसवोल्ड, रिलीजन ऑफ द ऋग्वेद, २५६ त. 
आगे । 

२. रोठ द्वारा संपादित निरुक्‍त, पृ० १५६; म्यूर, वही पृ० २३५ । 


| 
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क्‍ की युग्म-रूप में कल्पना की गई हैं'। भोर का तारा श्रातः काव के 
बने का सूचक है और इस प्रकार वह नवजीवन का प्रतीक हैं। यद्वपि इस 
म्रत में सबसे बड़ी कठिनाई यह हैं कि भोर और संध्या के तारे कभी एक साथ 
 तहीं रहते । यहाँ तक कि उनका उदय भी एक दिन नहीं होता किन्तु प्रिसवोल्ड 
ते अनेक प्रमाण देकर इसी धारणा को मान्यता देने की चेष्ठा की है । उनका 
_ क्यन है. कि ऋ० ५।७ ३४४ तथा १३१८१।४ में अश्विन. को प्रथक्‌-पृथक्‌ 
 जत्म लेते हुए भी वर्णित किया है । जैसे १।१८८।६ में उषा एवं सन्ध्या को 
_ ज्ाथ द्योतित करने के लिये “उपषसा' अभिधान प्रयुक्त हुआ है उसी प्रकार 
 संभवतः इन दोनों तारों का पृथक्‌-हृधधक होने पर भी साथ-साथ उल्लेख है। 
 त्यापि यह मानना पड़ेगा कि सांझ ओर भोर के तारे वाला यह मत अत्यस्त 
. दूरारूढ़ और सत्य से दूर है? । और यही वेबर के मत के विषय में भी कहा 
जा सकता है जिसके अनुसार अश्विनौ मिथनराशि के दो तारे हैं । 


अश्विनौ से संबन्धित कथाओं की ऐतिहासिकता की चर्चा उपर कौ जा 
चुकी हैं। यास्क ने लिखा है कि कुछ ऐतिहासिकों के मत से वे प्राचीनकाल के 
. द्यालु एवं पुण्यशाली राजा हैं (राजानौ पुण्यक्ृतो) । गेल्डनर ने भी अश्विनौ को 
. बैदिक-भारत के प्राचीन ऐतिहासिक सन्त माना है । परच्तु वास्तविकता यह हैं 
. कि अश्विनौ से सम्बन्धित गाथाओं का भले ही ऐतिहासिक आधार हो, अश्विनो 
0 0 6: 2.3: 
१, डी रिलीगियोन डेस वेद, पु० २१४ । 
२. ग्रिसवोल्ड, रि० ऋ०, १० २५८ | 
३. वस्तुतः जिन दो तारों को भोर तथा सांझ का तारा कहा जाता हैं 
बे एक ही हैं, दो नहीं। यह सूर्य की परिक्रमा करने वाला पृथ्वी का 
पड़ोसी ग्रह शुक्र है। जब वह सूर्य के आगे रहता है तो प्रातः काल 
सूर्योदय से पूर्व दिखाई पड़ता है । जब वह पृथ्वी तथा सूर्थ के ठीक 
बीच में अथवा सूय के पृष्ठभाग में चला जाता है तो अस्त हो जाता 
है। सूर्य से पीछे रहने पर वह सूर्यास्त के पश्चात्‌ पश्चिम में दृष्टि- 
गोचर होता है | इस प्रकार भोर और सांझ के तारे किसी भी दशा 
में एक ही दिन नहीं दिखाई पड़ सकते । उनके बीच प्रायः दो मास 
का अन्तर होता है । 
४. बेबर: इंदिशे श्टूडियन, भाग ५ १० २३४ । 
५. पिशेल तथा गैल्डनर : बेदिशे श्टूडियन, भाग २ पृ० ३१ 
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का बिल्कुल नहीं है । वे निश्चित रूप से प्रकाश से संबन्धित देवता जान 

हैं। आय॑ देशों के देवशास्त्रों में (दिओस्क्युराई आदि रूपों मे) उनकी प्राप्ति 
बोग़ाजक्यूई के मृत्फलक पर उनका उल्लेख उन्हें प्राचीनतम आयेदेवता ही सिद्ध 
करता है, ऐतिहासिक व्यक्ति नहीं । हि 


वस्तुतः अश्विनौ किसी ऐसे प्राकृतिक हृश्य से संबद्ध हैं जो प्रातः 
अतिरिक्त सायंकाल भी दिखाई पड़ता है। विवस्वान्‌ और सरण्यू की कथा 
ओर स्पष्ट संकेत करती हैं और इस दृष्टि से गोल्डश्टरुकर का ही मत 
सन्‍्तोषजनक प्रतीत होता है जिसके अनुसार वे अन्धकार और प्रकाश के घुले- 
मिले रूप हैं। पर यह मत भी अश्विनौ के स्वरूप की पूरी व्याख्या नहीं कर 
सकता । वस्तुतः ऐसा प्रतीत होता है कि अत्यन्त प्राचीन काल के देवता होने. 
के कारण स्वतः वैदिक ऋषियों को उनके उद्भव के विषय में स्पष्ट परिज्ञान | 
नहीं था ज 
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पंचम अध्याय 


व्यस्थानीय देवता (२) 


विष्णु, लक्ष्मी तथा गरुड 


विष्णु शब्द की विभिलन व्युत्पत्तियां, विष्णु के तीन पदक्रमों का स्वरूप और 
उनका वामन अवतार । वामनत्व का कारण । विष्णु का यज्ञ से तादात्म्य और 
दोनों की समान व्यापतशीलता । यज्ञ रूपी विष्णु से सम्बन्धित ब्राह्मण ग्रंथों के 
आख्यान । पुराणों में विष्णु की यज्ञपुरुष के रूप में ख्याति। उनका यज्ञमय 
वराह अवतार । इस अवतार के ऋग्वेद में उल्लेख और मूलत: इसका प्रजापति 
से संबन्ध । साम्य का कारण, नारायण विशेषण । पुराणों में इस अवतार का 
वर्णन । श० ब्रा० में जलौघ की कथा का वर्णन और मत्स्य का उल्लेख । महा- 
भारत में मत्स्य प्रजापति का रूप | परवर्ती पुराणों में उसका विष्णु से संबन्ध । 
कम अवतार के बीज; श& ब्रा० में प्रजापति का कूर्म रूप | कर्म के पृथ्वी का 
धारक होने का लोक विश्वास । बाद में कर्म का विष्णु से संबन्ध । विष्णु के 
दस अवतार--नूसिह अवतार का विशेष वर्णन । विष्णु का विराट रूप । 
ब्राह्मणों में इन्द्र से उनकी विशेष मैत्री । पशुओं, विशेषतः गायों (गो) से उनका 
विशेष संबन्ध । विष्णु का परम पद। विष्णु के क्षीरसागर वासी होने का 
कारण । विष्णु का धन और ऐडवर्य से संबन्ध--श्री या लक्ष्मी की धारणा। 
उनके वाहन गरुड का वैदिक स्वरूप । सुदर्शन चक्र । विष्णु की जगत्‌ की सव्वे- 
श्रेष्ठ शक्ति के रूप में मान्यता । 


विष्णु शब्द की निरुक्ति एवं उनका मल स्वरूप 


यास्क ने निरुक्त में (१२१८) विष्णु शब्द की व्युत्पत्ति बिश्‌ (प्रवेश 
करना) अथवा वि+अश (ब्याप्त करना) धातु से मानी है? । बृहद्वेवताकार का 
मत है कि यह शब्द व्याप्ति अर्थवाली बिष्‌, विश अथवा वेविष्‌ (विष्ल) धातुओं 





१० विष्णुविशतेर्वां ब्यश्नोतेर्वा । 
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से बना है। समस्त संसार को व्याप्त (आच्छादित। कर लेने तथा प्रत्येक वस्तु 
में व्याप्त (प्रविष्ट) रहने से सूर्य को ही विष्णु कहा जाता है'-- 


विष्णातेविशतेर्वा स्यात्‌ वेवेष्टेव्याप्तिक्मंण: । 
विष्णनिरुच्यते सुर्यः सर्व: सर्वान्तरश्च यः ॥ २।६९ 


विष्णु शब्द की व्युत्पत्ति का. निरूपण करते हुए अनेक पुराणों में प्राय 
विष्ण के इसी पक्ष पर विशेष बल दिया गया है। उदाहरणाथ--- 


१. (अ) जगद्विष्टम्भनाच्चेब विष्ण्रेवेति कौरत्यंसे । 
व्याप्तं व्वयेव विशता त्रलोक्यं सचराचरम्‌ ॥। मत्स्य० २४८।४१ 
(आ) प्रविव्यान्तमंहातेजाः स्वयसेवात्मसंभव: । 
प्रभावादंषि तद॒व्याप्त्या विष्णुत्वमगमत्‌ पुनः ॥ वही,२।३० 


२. विष्ण:ः सर्वप्रवेशनात्‌ । लिग० ७०६७, ब्रह्माण्ड० १।४॥२५ 


३. यस्माद विष्टम इदं सब वामनेन महात्मना । 
तस्मात स ब॑ स्मृतो विष्णु: विशेर्धातोः प्रवशनात्‌ ॥। 
विष्णु ० ३३१।४६, कम ० ५१।३६ 


महाभारत ( शान्ति० ३४१।४२ ) में स्वयं विष्णु के मुख से कहलाया 
गया है कि “मैने पृथ्वी और अन्तरिक्ष को व्याप्त कर रखा है, जगत्‌ का विक्र- 
मण अर्थात आच्छादन करते या नाप लेने से मेरी संज्ञा विष्णु है--(व्याप्ता मे 
रोदसी “ क्रमणाच्चाप्यहूं विष्णुः पार्थ इत्यभिसंज्षित:)”। महा« उद्योग० ७०।१३ 
का 'विष्ण विक्रमणात' वाक्यांश भी इस संबन्ध में महत्त्वपूर्ण हैं। विष्णु शब्द की 
व्याख्या करते हुए महाभारत के प्रसिद्ध टीकाकार नीलकंठ ने (शान्ति० 
३४१।४२) में लिखा हैं-- 
बिष्ल व्याप्तो, विश्व प्रवेशने, ष्णु प्रत॒वणे एतेषामन्यतमस्य 
रूपं॑ विष्ण दृति अभिप्रेत्याह। विच्छन्ति गच्छन्ति लीयन्ते अस्मिन । 





१. द्रष्टव्य, पीछे पृ० २१८ पर उल्लिखित निम्न श्लोक-- 
भवदुभूतस्य भव्यस्य जंगमस्थावरस्य च । द 
अस्यैके सूर्यमेवेक प्रभवं प्रलयं विदु: ॥ 
असतश्च सतश्चेव योनिरेषा प्रजापतिः । 
तथा पृ० २५३२-५४ । 
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बिच्छम्ति अस्मात्‌ लोका; इति बा। बेबेष्ठि व्याप्नोति इति वा । 
विच्छयति दीप्यते इति वा । 


अपनी इस परिभाषा में नीलकण्ठ ने विष्‌ (व्याप्त करना) तथा विज्ञ्‌ (प्रविष्ट 
- होना) इन दो धातुओं के अतिरिक्त ष्ण, (प्रत्रवण करना) धातु से वि उपसर्गे 
पूव॑ंक “विष्णु” शब्द की सिद्धि की जो चेष्टा की है वह समीचीन प्रतीत होती 
है । दीप्ति अर्थ में प्रयुक्त होने वाली चुरादिगणी विच्छ धातु” भी विष्णु के जिस 
प्रकाशशील स्वरूप की ओर संकेत करती है वह महत्त्वपूर्ण है । बृहद्देवताकार के 
अनुसार सूर्य ही विष्णु है और प्रकाशपुंज का उद्गिरण करने वाले तेजस्वी सूर्य 
मण्डल से संबन्धित देवता के नाम में मूलतः इन भावों का होना स्वाभाविक ही 
है । तुदादिगण की एक अन्य गत्यर्थक विच्छ धातु से विष्णु शब्द की निरुक्ति 
और उसका 'जिसमें अन्त में समस्त सृष्टि चली जाती है” (अर्थात्‌ लीन हो जाती 
है) अथवा “जिससे सब लोक निकलते हैं. आदि अर्थ विष्णु शब्द का निश्चित 
रूप से मूल भाव नहीं है और संभवत: उस समय विकसित हुआ है जब परवर्ती 
ब्राह्मणकाल में विष्णु अन्य वैदिक देवों को अपने बढ़ते हुए प्रभाव के कारण 
पृष्ठ-भूमि में छोड़कर परमेश्वर के रूप में प्रतिष्ठित हो चुके थे । 


ब्राह्मण ग्रंथों में विष्णु की एक अन्य प्राचीन निरुक्ति मिलती है : अथ थद्‌ 
विषितों भवति तद्विष्णु: | यह शब्द 'षित_बन्धने धातु से बना हैं ओर इसका 
अर्थ है--विस्तृत, मुक्त, स्वतंत्र या खुला हुआ (तु० की०, 'स्यन्दतां कुल्या: 
विषिताः पुरस्तात्‌', ऋ० वे० ५।८३।८) | खोंडा का मत है कि यह शब्द विष्ण 
की प्राचीनतम विशेषताओं में से एक की ओर संकेत करता है। ऋग्वेद में कुछ 
स्थानों पर विष्णु को इन्द्र की वृत्रवध में सहायता करके जलों को पृथ्वी की 
ओर प्रवाहित करने में तथा बल के द्वारा बद्ध गायों को मुक्त करने में सहायता 
करते हुए वणित किया गया है । 


यह तो हुई भारतीय विद्वानों की दृष्टि । इसी संबन्ध में कुछ पाश्चात्य 
विद्वानों के मनोरंजक मतों का भी उल्लेख आवश्यक है । ब्लूमफील्ड का 





१. ब्रश्च भ्रस्जलुजमृजयजराजश्राजच्छशां षः: ( ५८।२।३६ ) इहइत्यनेन 
छान्‍्तस्य विच्छते: षकारो&ल्तादेशः स्याद्‌ झलि पदान्ते च, विच्छ + 
औणादिक नु >विष्णु: । 

२. जे० खोंडा; आस्पेक्ट्स ऑफ्‌ अलों विष्णुइज्म : १० १५ । 
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मत है कि विष्णु यौगिक शब्द है और 'वि+स्नु” से बना है। उसके अनुसार 
स्‍्तु' शब्द का वही अर्थ है जो सानु का (अर्थात्‌ शिखर या ऊपरी धरातल)॥ 
“वि! उपसर्ग 'से होकर” (अंग्रेजी ४४7००९४) का भाव व्यक्त करता है। इस 
प्रकार इस शब्द का अर्थ है. 'वह देवता जो पृथ्वी के पृष्ठ भाग (धरातल) से _ 
होकर जाता है” । ऋग्वेद में विष्णु को सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण विशेषता यही है कि 
वे अपने तीन पद-क्रमों से समस्त संसार की व्याप्त कर लेते हैं। सामवेद का 
यह मंत्र स्पष्ट रूप से विष्णु की इस निरुक्ति का समर्थन करता है*--- | 


इदं विष्णु वि चक्रमे पृथिव्या अधि सानवि | २॥१०२४ 


ओल्डेनबर्ग ने भी इसी व्युत्पत्ति के अनुसार विष्णु का अर्थ 'विस्तृत क्षेत्रों 
का अधिपति ॥ (छलाए व छएटाट॥ 9]४०४८००)' अथवा 'भूमि के विस्तीण क्षेत्र 
(स्नु) को पार करने वाला” माना है* । एक अन्य जर्मन विद्वान्‌ ग्युन्टटं ने 
भी इस निरुक्ति का समर्थन किया है किन्तु उनके अनुसार विष्णु शब्द का भाव _ 
है--'ऐसा देवता जिसने भूमि के तल को चपटा करके प्रथित किया अथवा 
फैलाया है' (धर्म १6 7] 4०76 8ए5थंग्रथ०१८:४९९८०-९६०) * ॥ 


दो अन्य पाश्चात्य विद्वानों, थॉमस ब्लाखू्‌ तथा जोहान्सन" ने विष्णु 
शब्द में 'जिष्णु! (विजयी) शब्द की भाँति 'स्नु! प्रत्य की उपस्थिति (तु० की०, 





१. ब्लमफील्ड, दि रिलीजन आफ दि बेद ; पृ० १६८ तथा अमेरिकन 
जर्नल आफ फिलालाँजी : भाग २७ पृ० ४२८ । 

२. ओल्डेनबर्गं, रिलीगियोन डेस वेद, पृ० २३० । 

३. डे$र आरिशे बेल्टक्योनिख उन्द हाइलण्ट पृ० ३०६। ऋग्वेद में 
अनेक स्थलों पर विष्णु द्वारा बाधित” मानवता के लिये 'पृथ्वी को 
फैलाने” या नये आवास स्थान उत्पन्न करने का उल्लेख है (ऋ० ६।४६।॥ 
१३, ७।१००।४) | पुराणों में भी पृथ्वी को विस्तृत (पृथुल) करने 
वाले और पव॑त तथा जंगल आदि साफ करके उसे मनुष्यों के लिये 
निवास योग्य बनाने वाले राजा प्रृथ्‌ को विष्णू का अवतार बताया 
गया है (भाग० ४।१५॥६) । विष्णु के स्वरूप की इस विशेषता से उक्त 
व्युत्पत्ति की संगति लग जाती हैं । 

है. व वेटर्‌ उन्ट ज़ाखेन : पु० ८० ॥ 

५. यूबर डो आल्ट-इन्दिशे गोटिन्‌ 'घिवणा', पृ० ४८ | 


| 
] 
्‌ 
४ 
। 
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पाणिनि ३२१३६) मानी है, और मूल वि? । किन्तु कठिनता यह है कि जि 
की भाँति वि कोई धातु नहीं है, दूसरी बात यह कि “ग्लाजिस्थश्चर्स्नुः! यह 
पाणिनि का सूत्र 'जि' धातु से ही 'स्नुः प्रत्यय करता है वि से नहीं। पर इन 
विद्वानों ने वि शब्द के पक्षी अर्थ के अनुसार यह सिद्ध करने की चेष्टा की है कि 
“विष्णु” शब्द मूलतः “श्रेष्ठ पक्षी का अर्थ रखता है और इस रूप में सूर्य को 
द्योतित करता रहा होगा । ऋग्वेद में प्रायः सूर्य को सुपर्ण या ग्ररुत्मत्‌ कहा 
गया है। जोहान्सन ने विष्णु शब्द की ग्रीक औइस्नेंस” से (०5४०४) तुलना की 
है जिसका अर्थ बड़ा पक्षी” होता है । 


हापकिन्स ने गति या चंक्रमण से विष्णु का विशेष संबन्ध ध्यान में रखते 
हुए गत्यथंक वि अथवा वी धातु (वी गतिव्याप्तिप्रजनकान्त्यसनखादनेषु, 
धातुपाठ १०४८) से इसकी व्युत्पत्ति मानने का प्रस्ताव रखा है! । मैक्‌डानल 
का भी विचार है कि ऋग्वेद में विष्णु के गमन करने या 'त्रेधा विचक्रमण” 
का ही विशेष महत्त्व है अतः विष्णु शब्द अवश्य ही किसी गत्यथक धातु से 
सम्बद्ध होगा। इस संबन्ध में उसने क्रयादिगण की “विष्‌” (  विपश्रयोगे, 
धातुपाठ, १५२७) धातु का सुझाव दिया है । ऋग्वेद में यह धातु पर्याप्त स्थानों 
पर प्रयुक्त हुई है और पीटसंबुर्ग कोश के अनुसार इसका मूल अथे क्रियाशील या 
गतिमान्‌ होना है । 


सस्क्ृत शब्द-संपदा द्वारा 'विष्णु' शब्द की स्वेमान्य व्याख्या न हो पाने 
के कारण ]. ?72५०४:४५ आदि कुछ भाषावैज्ञानिकों का यह भी मत है कि 
यह शब्द मुलतः आयंभाषाओं का है ही नहीं; यह किसी द्रविड़ भाषा 
का शब्द है जो बाद में कुछ ध्वनि-परिवतंनों के साथ संस्कृत माषा में अपना 
लिया गया । बिश्ट, विटृठ या वि ज॑सी कोई धातु इस शब्द के मूल में हो 
सकती है। महाराष्ट्र के प्रसिद्ध विष्णु-देवता का नाम विठोबा या बिट॒ठल है 
जो ऐसी ही किसी धातु से बना है। एफ* डब्ल्यू थॉमस का मत है कि जिस 


प्रकार कृष्ण शब्द का तमिल रूप आज कुश्ट्ना ( क्रिश्टना ) हैं उसी प्रकार 
लिन निकिनिकिललिल लक जज ५»... नारा ४ ७७७७७एशेएशछनण 


१. जनल ऑफ अमेरिकन ओरिएन्टल सोसाइटी, भाग० ६ पृ० २६४ । 
२. इन दोनों मतों के लिये देखिये आकवत दू काँग्रे ऐंतरनातियोनाल्‌ देज्‌ 
ओरियब्तलिस्त (अष्टादश अधिवेशन, १६३१), ४० १५४ तथा 
आर्खोब ओरियन्टालनी, भाग ४ (१ ६३२), पृ० २६१ । 
फार्मे---२० 
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विष्णु का 'मूल रूप' बिइ्टनु (विस्ट्नु) रहा होगा जिसका संस्कृतीकरण 'विष्णा! 
के रूप में कर लिया गया । इन पंक्तियों के लेखक की दुष्टि से द्रविड भाषाओं 
के आधुनिक उच्चारण (ण- टन, ढ) से वैदिक शब्दों की व्युत्यत्ति से संबन्धी 
कोई भी निष्कष॑ निकालना कठिन हैं। यदि आंज द्रविड संस्कृत के ण' का 
शुद्ध उच्चारण नहीं कर पांते ओर उसे 'ट्न! या 'ट” बोलते हैं तो इसका अर्थ... 
यह नहीं कि किसी प्राचीन द्रविड़ ध्वनि “टन! से संस्कृत 'ण” की उत्पत्ति 
हुई हैं । 
वस्तुत: विष्णु के प्रारम्भिक तथा मूल स्वरूप की जितनी सुन्दर व्याख्या 
भारतीय परम्परा प्रस्तुत करती है उतनी किसी भी विदेशी विद्वान की नहीं" । 
| बृहद्देवता तथा निरुक्त के उल्लेख से और विष्णु की आदित्य-गण में गणना 
| किये जाने से स्पष्ट है कि कि विष्णु का मूल रूप सूर्य से किसी न किसी- प्रकार 
। से अवश्य संबद्ध था। सूर्य के उदय के पश्चात्‌ जहाँ तक भी मनुष्य की: दृष्टि 
॥ जाती है वहाँ तक उसे प्रकृति को प्रत्येक वस्तु प्रकाश से आवृत दिखाई पड़ती है । 
सूक्ष्म विवरों में भी सूर्य की सवंत्र-गामिनी किरणें प्रविष्ट रहती हैं; वह महतो- 
महीयान्‌ ही नहीं अणोरणीयान्‌ भी है । अतः: सूर्य के इस व्यापक रूप की ओर, 
प्रकृति के प्रत्येक स्पन्दन में किसी अव्यक्त चेतना के दर्शन करने वाले, वेदिक- 
महर्षियों की दृष्टि जानो स्वाभाविक ही थी | 


। 
विष्णु का सूर्य से संबन्ध अनेक वेदिक तथा परवेदिक उद्धरणों से 


क ० ध्भ्स्््थ 


। प्रकट होता है। जिस प्रकार सूय्य-देव सविता के लिये कहा गया है कि अपनी 
महिमा से उन्होंने पाथिक लोक को नाप डाला ( यः पार्थिवानि विममे स एतशों 


१. विष्णु की समस्त प्रारंभिक विशेषताओं का सम्यक्‌ पर्यालोचन करने 
के पश्चात्‌ खोंडा ने इस तथ्य को स्पष्ट शब्दों में स्वीकार किया है--- 
“विष्णु के स्वरूप के विषय में भारत में चिरकाल से सम्मानित उस 
व्युत्पत्ति में बहुत सत्य है जो विष्णु को व्याप्ति से सम्बन्धित करती 
है । जो लांग प्रत्येक पारम्परिक व्याख्या से संबन्धित मत को 
अविश्वास की दृष्टि से देखते हैं उन्हें मैं विश्वास दिलाना चाहता हूँ 
कि जब मैंने अपना अनुसंधान प्रारंभ किया तब मुझे यह तथ्य 
बिलकुल स्पष्ट नहीं था ।! ( ख़ोंडा, आस्पेक्ट्स० पृ० १७२, पाद- 
टिप्पणी १ )। इस पुस्तक के द्वितीय संस्करण ( दिल्‍ली १६६६ ) 
की भूमिकात्मक टिप्पणी में ख़ोंडा ने निर्श्रान्त शब्दों में पुनः व्यापन- 
शीलता एवं विभुत्व को विष्णु के स्वरूप का मूल आधार माना है । 


्ज्ध्क्प््ध् दि कल नन्ज+- जजलभा+ 


लक; >पकमकानवान-कक 
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रजांसि देव: सविता महित्वता, ऋ० बे० ५॥५१॥३ ) उसी प्रकार विष्णु को भी 
अनेक स्थानों पर पृथ्वीमण्डल को नापते हुए वाणित किया गया है, उदो ०--- 


विष्णोर्नुकं वीर्याणि प्रवोच यः पा्थिवानि विमसे रजांसि । १।१५४।१ 
यो रजांसि विमसे पार्थिवानि त्रिश्चिद्‌ विष्णुमंनवे बाधिताय | ६।४६।१ ३ 


विष्णु की यह विशेषता निश्चित रूप से सूर्य के पृथ्वीमण्डल के चारों और 
परिभ्रमण को संकेतित करती हैं। अ० बे० ५।२६।७ में विष्णु का ताप से 
विशेष संबन्ध बताया गया है -विष्णर्युनक्तु बहुधा तपांसि । वर्ष, मास ओर 
ऋतुओं का नियामक सूर्य ही हैं, इसी तथ्य को ध्यान में रखकर ऋ%० वे० 
१।१५५॥६ में कहा गया है कि विष्णु अपने ६० अश्वों को जिनके ४ नाम हैं 
एक चक्र की भाँति घुमाते हैं-- 


चतुर्भिः साक॑ नवति च नामभिः चक्र न वृत व्यतीरवीविपत्‌ । 
बहच्छरीरों विभिमान ऋक्‍्वमियंवाकुमार: अ्रत्येत्याहवम्‌ ॥ 


प्राचीन वैदिक साहित्य में प्रायः ४ ऋतुओं का उल्लेख है” और ६० अश्व प्रत्येक 
ऋतु के तीन मासों के दिनों को सूचित करते हैं। वर्ष का कालचक्र के हप में 
पुराणों में मनोरम वर्णन श्राप्त होता है* । शतपथ ब्राह्मण १४।१।१, तेत्तिरीय 
आरण्यक ५।१।१ तथा पंचबिंश ब्राह्मण ७।५।६-१६ में एक विचित्र कथा आती 
है । इसके अनुसार एक बार विष्णु अपने धनुष को सिर के नीचे रखकर सो रहे 
थे | दीमकों (वम्री) ने जाकर धनुष की प्रत्यंचा काट दी जिससे धनुष बड़े वेग 
से उछला, उससे विष्णु का सिर कटकर ऊपर की ओर चला गया और आकाश 
में जाकर सूर्य बन गया । परवर्ती साहित्य में विष्णु का वाहन गरुड़ हैं। उसे 
गरुत्मत्‌ तथा सुपर्ण कहा गया है। ये दोनों ही विशेषण सूर्य के लिये ऋग्वेद में 
प्रयुक्त किये गये हैं और उसे एक शी घ्रगामी पक्षी के रूप में चित्रित किया गया 

हैः । कून आदि कुछ विद्वानों ने विष्णु के तेजस्वी चक्र तथा कौस्तुभ मणि के 


कल्‍अः-+-न-ा 


१. देखिये मैक्डानल तथा कीथ, बंदिक इन्डेक्स : प्रथम भाग, १० १६९, 
“ऋतु! । 
श्रीमद्भागवत, ५)।२१।१ २ । 
इस प्रतीकात्मक कथा पर आगे विचार किया गया है। 
४. उक्षा ससुद्रो अरुषः सुपर्ण:ः पूर्वस्थ योनि पितुरा विवेश । 
मध्ये दिब्रो निहित: प्रृश्निरश्मा विचक्रमे रजसस्पात्य+तों | १।४७।३ 


4० ४० 
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१. हेरब्कुम्फट डेस फॉयर्स उन्‍्द डे5र ग्योटर-ट्रांक्स; प्ृ० २२२२। 
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मूल रूप को भी सूर्यमण्डल' से संबन्धित करने की चेष्टा की है पर यह वहुत दर | 
की कल्पना की प्रतीत होती है और इसकी सिद्धि में प्रमाणों का अभाव है' ।_ 
परवती धामिक ग्रंथों में भी विष्णु के इस रूप की स्मृति पूर्णतः भुलाई नहीं... 
गई है। महाभारत के अनुशासन पव॑ के १४वें अध्याय में विष्णु के जिन 
सहस्ननामों का वर्णन है उनमें सहस्वांशु (६४) गमस्तिनेसि (६५) विहायसगति 
(१०७) रवि, विरोचन, सूर्य, सविता आदि विशेषण निश्चित रूप से विष्णु का. 
सूर्य से संबन्ध सूचित करते हैं। मत्स्य-पुराण ( अ० ८।४ ) में कहा गया है कि 
विष्णु ज्योतिष्पिण्डों के अधिपति हैं। विष्णु-पुराण स्पष्ट शब्दों में घोषित 
करता है-- ग्ु 
मंत्रप केशव: सूर्य: तत्पभा कमलालया ॥ २॥८।२३ धर 
सूर्य ही विष्णु हैं ओर उनकी प्रभा लक्ष्मी है | ब्रह्मपुराण और भी सशक्त 
शब्दों में कहता है-- | 
यश्च सूर्य: स वे विष्णु: यशच विष्ण: स भास्कर: । १५५।२४ 
एक ही तत्त्व आधिभौतिक दृष्टि से सूयं और आधिदेधिक दृष्टि से विष्णु है । 


विष्णु का प्रसिद्ध विशेषण नारायण संस्क्ृतवाडःमय में सूर्य के साथ भी 
प्रयुक्त होता है । मत्स्य पुराण का केंथन है कि भगवान्‌ नारायण ही संत्त्वगुण से 
सूर्य का रूप धारण करके अपनी किरणों से जल का शोषण किया करते हैं--- 
भूत्वा नारायणो योगी सत्त्वम्ृृतिविभावसुः: । 
गभस्तिभिः प्रदीष्ताभि: संशोषयति सागरान्‌ ॥ १६५।१ 


इसी प्रकार भ्रोमदृभागवत के निम्न मंत्र में सू्ये को विष्णु का (प्रत्यक्ष) रूप 
कहा गया है-- 


बे० मा० $ २५९ । 
२. पंदुूम पुराण (सृष्टि खंड २०।१७३) में सूर्य के लिये पद्मनाभ 

विशेषण का प्रयोग हुआ है। नाभि से कमल के उद्भव की परि- 

कल्पना पुराणों में विष्णु के लिये ही की गई हैं। क्या यह विशेषण 

सूर्य और विष्णु के तादात्म्य का द्योतक है ? 

महाभारत तथा रामायण में विष्णु के सूर्य-रूप के लिये देखिये-- 

हॉपकिन्स: एंपिक माइथॉलजो, पृ० २०३ । 


वििशभशभभशिनिनििििििकिककिकीकिकिकीकिकक कक किक 
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प्रत्नस्य विष्णो: रूपं च॑ं सत्यस्य ऋतस्य ब्रह्मणो अमृतस्य च 
मृत्योश्च सूययंमात्मानम्‌ ईमहि ॥ भाग० ५॥२०।५ 


आदित्यों के प्रसंग में भाग० ५।२२।३ का जो वॉक्य उद्धृत किया गया है 


उसमें भी ऋतुओं का विभाजन करने वाले सूर्य को, लोककल्याण के लिये धारण 


किया हुआ आदि-पुरुष नारायण का साक्षात्‌ स्वरूप बताया गया है 


स॒एष भगवानादिपुरुष एवं साक्षात्‌ नारायणो लोकानां 
स्वस्तये आत्मानं द्ादशधा विभज्य ऋतुगणान्‌ विदधाति । 


भाग० १२।११।४५ में भी भगवान्‌ विष्णु को आदित्य की संज्ञा दी गई है-- 
एता भगवतों विष्णोरादित्यस्य विभूतयः । 


इस प्रसंग में एक श्लोक बहुत महत्त्वपूर्ण है जिसमें कहा गया है कि वेदोक्त 
यज्ञ-यागांदि क्रियाओं के आधार सूर्य और विष्णु में कोई अन्तर नहीं है। पर 
ऋषियों ने वैदिक क्रियाओं की भिलतता के अनुसार सूर्य का वर्णन विभिन्‍न रूपों 
में किया है-- 
एक एव हि लोकानां सूर्य आत्मादिकृद्‌ हरिः । 
सर्ववेदक्रियामुलभ ऋषिभिबंहुधोदितः: ॥. भाग० १२।११।३० 


ऋग्वेद में विष्णु सूर्य के सामान्य प्रकाशशील स्वरूप के देवीकरण नहीं हैं । 
मैक्डानल का मत है कि विष्णु की कल्पना आकाश में तीब्रगति से विचरण 
करते हुए सुर्य-बिम्ब से उद्भूत हुई है' । आकाश में पूर्व से पश्चिम की ओर 
तेजी से जाते हुए सूर्य के ज्योतिष्पिण्ड को ध्यान में रखकर ही विष्णु के लिये 
उरुगाय, तथा उरुक्रम (दूर तक जाने वाले) आदि विशेषणों का प्रयोग मिलता 
है। 'वि' पूर्वक 'क्रम्‌' धातु का प्रयोग ऋग्वेद में केवल एक और देवता के 
लिये एक बार हुआ है और वह हैसूये' । विष्णु को प्राय: तीब्रगामी कहा गया 
है और 'इ' ( - जाना) से बने एब, एवया तथा एवयावान्‌ आवि विशेषण उनके 
लिये अनेक स्थानों पर प्रस्तुत किये गये हैं । 





१. बे० मा०, पृ० ३६ । 
२. मध्ये दिवो निहितः पृश्निरश्मा विचक्रमे रजसस्पात्यन्तो, ५।४७।३ | 
३. बै० मा०, पृ० ३े८। 








३१० :: वैदिक देवता : उद्भव और विकास ] 





विष्णु का विक्रमण एवं वामन अवतार 
तथापि निःसंदिग्ध रूप से ऋग्वेद में विष्णु की सर्वाधिक प्रमुख विशेषता 
उनके द्वारा तीन पदक्रमों का रखा जाना है। तीन प्रकार से विचक्रमण करते 
- हुए उन्होंने सारे जगतू को व्याप्त कर लिया?। विष्णु के इस कायं का चारों 
बैदिक संहिताओं में स्थान-स्थान पर उल्लेख है--- 
१--इदं विष्णविचक्रमे त्रेधा निदधे पदम्‌ । समूल्हमस्य पांसुरे । 
ऋण० वे० १।२२।१७, वाज० सं० ५।१५ तथा 
३४।४३, सा० वे० २।१०२०, अ० वे० ७।२९।५ । 
२--यः पार्थिवानि बिममे रजांसि”“ विचक्रमाणस्त्रेधोरुगायः । 
ऋण० बे० १।१५४।३ 
३--य इस दीघं प्रयतं सधस्थमेको विममे त्रिभिरित्‌ पदेभिः । 
ऋण १।१५४।३ 
४-यः पार्थिवानि त्रिभिरद्‌ विगामभिः उरुक्रमिष्टोरुगायाय जीवसे ॥। 
ऋण १।१५५॥४ 
ऋ० बे० ११५४२ में कहा गया हैं कि विष्णु के इन्हीं विस्तृत चरणन्यासों 
के अन्दर सम्पूर्ण लोक विश्राम करते हैं-- 


यस्योरुष्‌ त्रिषु विक्रमणेषु अधिक्षियन्ति मुवनानि विश्वा । 
सम्पूर्ण विश्व विष्णु के इन्हीं तीन चरणों के अन्दर समाया हुआ है-- 
येबु विष्णस्त्रिषु पदेषु इष्ट: तेषु विश्व भुवनसाविवेश । 
--वाज० सं० २३।४६ 


वैसे तो ये तीनों ही पदक्रम मधु से पूर्ण हैं. ( यस्य त्री पूर्णा मधुना पदानि, 
११५४४ ) किन्तु इनमें से जो तीसरा, सबसे ऊपर, हैं उसमें तो मधु का एक 
अनन्त स्रोत ही है-- 


विष्णो: पदे परमे मध्व उत्सः । ऋण० वे० १।१५४ ५ 
विष्णु का यह परमपद मानवी दृष्टि तथा पक्षियों की. उड़ान से बाहर है-- 


तृतोयसस्य नकिरा दर्षति वयश्चन पतयस्तः पतत्रिण: । 
ऋण वे० १।१५५।५ 


मी आम न अन्न मी ५ 2 जय से /. सी की ये. जी कमी, सी की किक फेक... 3 ही है. ७ 
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विष्णु का तीन स्थानों में निवास है इसलिये उनको त्रिषधस्थ कहा गया 
है। ( १११५६।५ )। महाभारत ( विष्णुसहस्ननाम ) में भी विष्णु का एक 
विशेषण त्रिधामा या तीन धामों में निवास करने वाला है। वे त्रिधातु 
( १।१५४॥४ ) अर्थात्‌ तीन प्रकार के हैं। | 


ऊपर के सभी उद्धरणों में एक ही मुख्य बात प्रतीत होती है । विष्णु ने 
अपने मंधुमंय तीन पदों से समस्त जगत्‌ को व्याप्त कर रखा है और सम्पूर्ण 
जगत उन्हीं के भीतर निवास करता है । यहाँ प्रश्श उठता है कि विष्णु के इन 
पदों का क्‍या तात्पय है ? बहुत पहले ही भारतीय विद्वानों की दृष्टि इस ओर 
गई थी | ऋ० बे० १।९२।१७ की व्याख्या करते हुए आचार्य यास्क ने इस 
सम्बन्ध में अपने पूर्व के दो वैदिक विद्वानों शाकपूणि तथा औणवाभ के मत का 
उल्लेख किया है-- 


यदिदं॑ किंच तद्‌ विक्रमते विष्ण,:॥ त्रेघा निधत्त पदम्‌। 
त्रेधाभावाय प्रथिव्यामन्तरिक्षे दिबि इति ज्ञाकपूर्णि: । समारोहणे 
विष्ण पदे गयशिरसि इति ओर्णवाभः। समूढसस्य पांसुरे । प्यायने 
अन्तरिक्षे पदं न दृश्यते | अपि वा उपमार्थे स्थात्‌ । समृढभस्य पांसुले 
इव पद न दृश्यते, इत्यादि । 
“--निरुक्त १२१६ 


अपनी निरु्त वृत्ति में दुर्गाचायं ने शाकपूणि तथा औणणवाभ के मत की व्याख्या 
इस प्रकार की है-- 


विष्णुरादित्यः ॥ कथमित्याह। त्रेधा निदधे पदम्‌ । निधत्ते 
पदम्‌ । निधानं पदे: । क्‍्व तत्तावत्‌ । पृथिव्यामन्तरिक्षे दिवोति शाक- 
पूणिः। पार्थिवो5ग्निः भूत्वा पृथिव्यां यत्किड्चिदस्ति तद्‌ विक्रमते 
तदधित्तिष्ठति । अन्तरिक्षे वंच्यतात्मना दिबि सूर्यात्मना । यदुक्तम्‌+-- 
तम्तु अकृण्वन्‌ त्रेधा भुवे कम्‌ । (ऋ० बे० १०।८८।१) । समारोहणे 
उदयगिरो उद्यन्‌ पदसेक निधत्ते । विष्णुपदे सध्यन्दिने अन्तरिक्षे। 
गयशिरसि अस्तंगिरो इत्योणबाभाचार्यो सन्यते । 


स्पष्ट है कि यास्क तथा उसके पूर्वजों ( तथा दुर्गाचार्य ) के अनुसार विष्णु 
भौतिक-सूर्य का ही आधिदेविक रूप है। और्णवाभ का मत था कि प्रातः, 
मध्याह्न तथा सन्ध्या में सूय॑ की क्रमश: उदय्राचल, मध्याकाश तथा अस्ताचल 





हि ऐ न्दु ॥ 5५ 
कक हि. ३ 


१३7०२ 
कर 


... «-७>कलआत»ीक-नक 
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पर. स्विति ही विष्णु के तीन पद हैं। एक पद उसका पूर्व दिशा में पड़ता है, | 
दूसरा सर्वोच्च आकाश में और तीसरा पश्चिम के क्षितिज पर। माक्सम्युलर' 
तथा म्यूर को एवं कतिपय अन्य यूरोपीय विद्वानों ( हावर, केगी, हटने, _ 


तथा डायसन ) को भी विष्णु के पदक्रमों की यही व्याख्या स्वीकार्य है । 


किन्तु इस मत के विरुद्ध दो प्रबल आपत्तियाँ हैं । पहली तो यह कि उदय, 


मध्य तथा अस्त के तीन बिन्दुओं को लेने पर केवल दो ही पदक्रम बन पाते हैं । 


क्रमण (चलना ) शब्द से ही स्पष्ट है कि एक बिन्दु एक पदक्रम को नहीं व्यक्त _ 
कर सकता ; दो बिन्दु मिलाकर ही एक पग मानता जा सकता है। ऐसी दशा 
में पश्चिम से पूर्व तक सूर्य का रात्रि-गगमन ही तीसरा पद माना जा सकता ' 


है? । किस्तु इस अन्धकारमय पदक्रम का सूर्यदेव विष्णु से कहीं भी सम्बन्ध 
प्रतीत नहीं होता । दूसरी बात यह है कि वेदों में विष्णु के तीसरे पद को 


अत्यन्त ऊँचा स्थान माना गया है। वह परम पद है और वहाँ तक पक्षियों की 


भी गति नहीं है । किन्तु औणंवाभ के मत से विष्णु का तीसरा पद पश्चिमी 
क्षितिज का वह बिन्दु है जहाँ सूर्य अस्त होता है । 


१. मांक्सम्युलर : ऋग्वेद का अनुवाद ( से० बु० ई० ), प्रथम भाग, 
पृ० ११७ ॥ 

२. जे०» म्यूर : ओरिजनल संस्कृत टेक्‍्सट्स, पंचम भाग, पृ० ६६, ९७ 
तथा भूमिका, ७ । 

३. देखिये म्यूर, बही पृ० ४४० । रामा० किष्किन्धा० ४०।५८, ५६ के 
आधार पर लेखक का विचार है कि वाल्मीकि को सूय॑ की रात्रि में 
उत्तर दिशा की ओर यात्रा को ही विष्णु का तीसरा पद मानना 
अभीष्ट था । पर सम्भवतः ५८वें श्लोक में वर्णित विष्णु के दो पदों 
और ४९वें में उल्लिखित सूर्य की उत्तर यात्रा में कथा की दृष्टि से 
कोई सम्बन्ध नहीं है । द 

४. वैसे वाल्मीकि विष्णु के तीसरे पद को नहीं, अपितु दूसरे पद को ही 
सर्वाधिक उच्च बिन्दु मानने के पक्ष में हैं--उनके अनुसार विष्णु ने 
प्रथम पग उदयगिरि पर रखा और दूसरा सुमेरु पर्वत पर, जो संसार 
का सर्वोच्च पंत है और सूर्य जिसकी परिक्रमा करते हैं--- 

ततः परं हेममयः श्रीमानुदयप्व तः । 
ध्यू गं सोमनसं नाम जातरूपमयं ध्रुव । 








्‌ बन 
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अतः बैगेंन्ये तथा मैक्डॉतल आदि विद्वान शाकपूणि के ही मत के 
अतुयायी हैं । किन्तु यास्क्र ढ्रा उल्लिखित शाकपूर्णि का मत थोड़ा अस्पष्ट है । 
सम्भवतः शाकपूरणि का अभिप्राय यह है कि देदीप्यमात सूर्य की किरणें भूमण्डल, 
वायु तथा आकाश तीनों स्थानों में समान रूप से व्याप्त रहती है। पूर्व से 


पश्चिम तक पृथ्वी पर विष्णु का एक पदक्रम है। पूर्व से पश्चिम तक अन्तरिक्ष 


में दूसरा और पूर्व से पश्चिम तक आकाश में तीसरा । प्रक्षियों की भ्ति केवल 
वायु-मण्डल या अन्तरिक्ष तक है, आगे नहीं । सम्पूर्ण दृश्य-जगत्‌ को इस श्रकार 
तीन फलकों में विभाजित कर देने की धारणा वेदिक साहित्य में प्राचीनतम 
काल से प्राप्त होती है और ऋ० बे० १।१२६।११ आदि में देवताओं के इन 
तीन लोकों के अनुसार किये गये विभाजन में प्रतिबिम्बित है । 


शाकपूर्णि के ही मत को स्वीकार करते हुए ब्लूमफील्ड ) का विचार है कि 
विष्णु के पदक्रम सूर्य की प्रातः काल से मध्याह्न तक की ग्रति को व्यक्त करते 
हैं। प्रातःकाल सूर्य की क्षितिज पर स्थिति विष्णु का पृथ्वी पर प्रथम पदक्रम 
है । धीरे-धीरे सूर्य ऊपर उठता है और अन्तरिक्ष में होता हुआ (द्वितीय पदक्षम ) 


आप नयफेलेक कक 
तत्र पूर्व पदं कृत्वा पुरा विष्णुस्त्रिविक्रमे । 
द्वितीयं शिखरे मेरोश्चकार पुरुषोत्तम: ॥ 
-- किष्किन्धा ० ५४।५७।५८ 
इसी प्रकार युद्ध-काण्ड में वे कहते हैं कि लका धवल उच्च 
प्रासादों से इस प्रकार युक्त थी, जैसे विष्णु का मध्यम पद मेघों से 
आच्छतन्न रहता है--घनैरिवातपापाये मध्यम वेष्णव॑ पदम्‌”' 
( ३६।२२ ) ॥ यहाँ 'मध्यम पद” निश्चित रूप से मध्य-आकाश को 
सूचित करता हैं। कालिदास ने भी आकाश अथवा अन्‍्तरिक्ष का 
विष्णु के द्वितीय पद के रूप में उल्लेख किया है-- 
एपषा मनो मे प्रसभं शरीरात्‌ 
पितुः पदं मध्यममुत्पतन्ती । 
--विक्रमोवंशीयम्‌, १।२० 
तस्य द्वितीयहरिविक्रमनिस्तमस्क 
वायोरिदं परिवहस्य वदल्ति मार्ग म्‌ । 
“-शाकुन्तलम्‌, ७१६ 
१. ब्लूमफील्ड : रिलीजन ऑफ दि बेद, पृ० १६६॥ 
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सर्वोच्च आकाश में पहुँच जाता है। यही विष्णु का परम पद है जो चक्षु के 
समान आकाश में स्थित दिखाई देता है ( तद्विष्णो: परम पद॑ सदा पश्यन्ति 
सुरयः, दिवीव चक्षुराततम्‌ ॥ ऋ० १॥२२।२० )। स्पष्ट है कि शाकपूणि के 
शब्दों की यह व्याख्या उतनी संतोषजनक नहीं है क्योंकि इससे सूर्य की केवल 
आधी गति ही पदक्रमों से व्याप्त हो पाती है। पृथ्वी, अन्तरिक्ष तथा आकाश 
में विष्णु के दो-दो पदक्रमों का कहीं भी उल्लेख नहीं हैं। साथ ही इससे विष्णु 
के तीन पदक्रमों में सम्पूर्ण विश्व के समा जाने के तथ्य की भी समुचित व्याख्या 
नहीं होती । 


दुर्गाचार्य की व्याख्या तो और भी असनन्‍्तोषजनक है। उसके अनुसार 
विष्णु, सूर्य (अथवा सामान्य तेज या प्रकाश-पुंज) है । अग्नि, विद्युत्‌ तथा सूर्य 
ही विष्णु के तीन रूप हैं। अग्नि सम्पूर्ण पृथ्वी को व्याप्त करता है, विद्युत 
अन्तरिक्ष को तथा सूर्य आकाश को । इस मत के अनुसार अग्नि, सूर्य तथा 
विष्णु में परस्पर तनिक भी भेद नहीं रह जाता । यह ठीक है कि सुर्य तथा 
अग्नि दोनों के ही ऋग्वेद में इसी प्रकार तीन रूप वाणित किये गये हैं किन्तु 
विष्णु का विशेष सम्बन्ध गति से है, किसी स्थिर वस्तु से नहीं । ज॑सा कि पहले 
कहा जा चुका है, विष्णु सूयं के गतिशील, रूप का परिचायक है ॥ विष्णु और 
सू् की धारणा में पूर्णतः तादात्म्य मान लेने पर ऋग्वेद में दोनों के स्वतत्न 
बर्णन की आवश्यकता ही क्‍या रह जाती है ? अग्नि, विद्युत्‌ आदि को विष्णु के 
वो पदक्रम किसी भी दशा में नहीं माना जा सकता क्योंकि विष्णु के चंक्रमण 
में जो गत्यात्मकता है उसकी ऐसी दशा में व्याख्य। नहीं की जा सकती है; फिर 
विष्णु के उरुक्रम, उरुगाय तथा एवयावान्‌ आदि विशेषण व्यर्थ हो जाते है । 

वस्तुत: विष्णु के इन तीन पदक्रमों के संबंध में हमें स्वतः ऋग्वेद से परवर्ती 
वैदिक साहित्य में ऐसे उद्धरण मिलने लगते हैं. जिनमें शाक्तपर्णि के मत के अनु- 
रूप विष्णु के पदक्रमों का पृथ्वी, अन्तरिक्ष तथा आकाश से सम्बन्ध स्थापित 
किया गया है। यजुर्वेद में विष्णु के इन चरणन्यासों को आकाश, अन्तरिक्ष तथा 
पृथ्वी से सम्बन्धित बताया गया है-- 

१--दिधि विष्णुव्यक्रंस्त ' जागतेनच्छन्दसा, अन्तरिक्षे  विष्णु- 

व्यक्रस्त'' त्रष्टुभेनच्छन्‍्दसा,.. प्रथिः्यां. विष्णुव्य॑क्रस्त.... 
गायत्र णच्छन्दसा *। वाज० स० २।२५ 
२-- दिवो वा विष्ण उत वा प्रथिव्या महो वा विष्ण उरु अन्तरिक्षात्‌ । 
वाज० सं० ५।१४ 
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सं० २४१२ में कहा गया: है कि विष्णु ने अपना तृतीयांश. पृथ्वी में 


तें० 
स्थापित किया, ततीयांश अन्तरिक्ष में और इतना ही आकाश में--- 


स॒विष्णस्त्रेधा आत्मानं विन्यधत्त पृृथिव्यां त॒तोयमन्‍्तरिक्षे 
ततीयं दिवि तृतीयम्‌ । 
ब० ब्रा० १।१।२॥१३ (तथा १॥६॥३॥६, ३।६।२।३ आदि) में और भी 
स्पष्ट शब्दों में देवों के कार्य के लिये विष्णु के द्वारा पृथ्वी, अन्तरिक्ष तथा 
आकाश को एक-एक पदक्रम से व्याप्त कर लेने का उल्लेख है -- 


यज्ञों वे विष्णु: । स देवेम्य इमां विक्रान्ति विचऋसे । यषामियं 
विक्रान्ति: । इदमेव प्रथमेन पदेन पस्पार । अथेदमन्तरिक्ष द्वितीयेन । 
दिवमुत्तमेन । एतासु एवँष एतस्मे विष्णुयंज्ञो विक्रान्ति ऋरमते । 


लगता है, ब्राह्मणकाल में विष्णु की यह विशेषता काफी: महत्त्वपूर्ण स्थान 
रखती थी क्योंकि लगभग सभी प्राचीन ब्राह्मण ग्रंथों में विष्णु के इन तीन पगों 
का अनेक यज्ञिय छृत्यों से सम्बन्ध है। कुछ विशेष यज्ञों में विष्णु से संबंधित 
कृत्यों के समय* पूर्व की ओर तीन पग चलने का विधान किया गया है। ऐसा 
करने से यजमान आंशिक रूप से विष्णु से अपना साम्य स्थापित करता है। 
वै० सं० का कथत है कि ऐसा करने से, जिस प्रकार विष्णु ने इन सम्पूर्ण लोकों 
को जीत लिया था उसी प्रकार यजमान भी तेजस्वी होकर इन लोकों को जीत 


लेता हैं-- 
यदिष्णक्रमात्‌ ऋमते विष्णुरेव भूत्वा यजमानः इमाॉल्लोकान्‌ 
अनपजय्यम अभिजयति । ते० सं? ५२.१ 


विष्णक्रमान्‌ ऋ्रमते विष्णुभृत्वा इमॉल्लोकानभिजयति । 
तै० ब्रा० १।७॥४।४ 


राजसूय यज्ञ के अवसर पर शादूल चर्म के ऊपर राजा के लिए तीन पग 
चलने का विधान है। श० ब्रा० का कथन है कि इन विष्णु-क्रमों को करने से 
वह इन सब लोकों के ऊपर हो जाता है, पहले वह इनके भीतर ही था-- 


अथेनमन्तरेव शादू लचमंणि विष्णुक्रमान्‌ क्रमयति'” इसे बं 
लोका विष्णोविक्रणस । बिष्णो; विक्रान्तम्‌ विष्णो: करान्‍तम्‌ । 
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तदिमानेव लोकान_) त्समारुह्म । स्वमेवेदसुपर्युपरि भवति । अर्वागिवा- 
स्माद्‌ इदं सर्व भवति । श० ब्रा० ५॥४॥२६ 
ब्राह्मण ग्रन्थों के इन्हीं उल्लेखों में उस सुन्दर तथा रम्य कथा के बीज 
वतंमान हैं जो बाद में भगवान विष्णु के वामन-अवतार के लंबे आख्यान के रूप 
में विकसित हुई। इसी ब्राह्मण में एक अन्य स्थान पर (१।२।५।१-७) विष्णु की 
तीन पदक्रमों से समस्त ब्रह्माण्ड को व्याप्त करने की यह विशेषता एक छोटी सी 
यज्ञ सन्बस्धी कथा का आधार है-- 
देवाश्च वा असुराश्च उभये प्राजापत्या: पस्पृधिरे । ततो देवा 
अनुव्यमिवासु: । अथ ह अघुरा मेनिर अस्माकमेवंदं खलू भुवनमिति । 
तां होचु: हन्तेमां पृथिवों विभजामहै । तां विभज्योपजोवामेति । 
तामोक्णैश्चमं भिः पश्चात्‌ प्राउवों विभजमाना अभीयु:। तद्व देवा 
शुश्र॒वुः, विभजन्ते ह वा इमामसुरा: मेदिनीम्‌ । प्रेत, तदेष्यामों यत्रेसा- 
मसुरा विभजन्ते । के ततः स्याम यदस्य न भजेमहीति। ते यज्ञमेव 
विष्णु पुरस्कृत्येयुः । ते होचु: अनु नो अस्यां प्रथिव्यामाभजत । अस्त्येव 
नो अध्यस्थां भाग इति । ते हासुरा असुयन्त इवोचुः। यावदेवेष विष्णु- 
रभिशेते तावद्दो दह्म: इति । वामनों ह विष्णुरास। तह देवा जिही- 
डिरे। मह॒द्र नो अदुः ये नो यज्ञसम्मितमदुरिति | ते प्राउचं विष्णु- 
निपाद्य छन्दोभिरभित: पयंगहुन । त॑ छन्‍्दोभिरभितः परिगृह्य अग्नि 
प्रस्तात समाधाय तेनार्चनतः श्राम्यन्तश्चेरः । तेनेमाँ सर्बा पृथिवों 
समविन्दन्त । श० ब्राॉं० १।२।५।१-७ 


१. प्रतीत होता है कि यहाँ पर लोक शब्द अपने दोनों अर्थों में प्रयुक्त 


हुआ है। इस शब्द का अर्थ 'भुवन' के साथ-साथ 'लोग या 'सामान्‍्य- 
जन' भी होता. है । विष्णु अपने पदक्रमों से संपूर्ण लोकों से ऊपर 
हो गये तो राजा इन पदक्रमों से सब लोगों (प्रजा) से ऊंचा हो 
जाता है । 

२. इन पंक्तियों के लेखक ने वामन अवतार की कथा के उद्भव और 
क्रमिक विकास पर १६६३-६६ में एक शोध प्रबन्ध लिखा था जिस 
पर उसे फ्राईबु्गं वि० वि० (प० जम॑नी) से डॉ० फिल० की उपाधि 
प्राप्त हुई है। द्रष्टव्य---/28 एः35|#क्राह. दाव 66 /47/प९४८॥/४४8 
वंश शिक्शबाब + 7०046 ##॥. बंध सहवींडलक्षा 70/084/४, ६00० 
छाए१550०॥2, ४४४८४०३0०7 968, 


शक <>€मए*-2 9 अंक क 
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प्रजापति की सन्तान, देवों और असुरों में सदा प्रतिस्पर्धा बनी रहती थी । 
एक बार देवता कुछ निबंल पड़ गये । असुरों ने सोचा, अब तो यह पृथ्वी हमारी 
ही है । वे उसे वृषभचर्म से निर्मित प्रमाण-सूत्र के द्वारा नाप-नाप कर आय ग 
विभाजित करने लगे । देवों ने जब यह सुना तो उन्होंने सोचा कि यदि हमें भूमि 
न॑ मिली, तो हम कया करेंगे ? अतः उन्होंने विष्णु को आगे किया और जाकर 
अपना भाग माँगा । ईर्ष्यालु असुरों ने उन्हें उतना ही भाग देना स्वीकार किया 
जितना विष्णु लेटकर अपने शरीर से आच्छादित कर सकते थे । विष्णु बोने थे । 
देवों ने सोचा कि विष्णु तो साक्षात्‌ यज्ञ हैं। और यदि विष्णु ( यज्ञ) के बराबर 
इन्होंने भूमि दे दी, तो सब कुछ दे दिया। उन्होंने छन्‍्दों से विष्णु को घेर दिया 
और अग्नि को पूर्व में स्थापित करके विष्णु रूप यज्ञ की परिश्रमपूर्वक अचंना 
करनी प्रारम्भ की जिससे उन्होंने सम्पूर्ण पृथ्वी प्राप्त कर ली । 


ऊपर के वर्णन से स्पष्ट है कि श० ब्ना० में विष्णु के वामन तथा त्रिवि- 
क्रम रूप का पृथक-पृथक्‌ स्वतंत्र उल्लेख है । दोनो को एक ही कथा का अंग 
नहीं बनाया गया । त्रिविक्रमत्व की धारणा ऋग्वैदिक है और वामनत्व की 
ब्राह्मणमफालीन; किसी भी प्राचीन ब्राह्मण में दोनों का मिश्रण नहीं है। ते? सं० 
२११।३ में भी श० ब्रा० की भाँति विष्णु ने वामन-रूप धारण करके समस्त 
लोकों को जीत लिया-- 


देवासुरा एण लोकेष अस्पर्धन्त । स एत॑ विष्णबामनमपश्यत्‌ । 
त॑ स्वाये देवताय आलभत । स इमान्‌ लोकान्‌ अभ्यजयत्‌ । 


ऐ० ब्ा० में भी विष्णु के द्वारा अपने तीन विक्रमणों स्ष क्रमशः, त्रिलोको, वेद 
तथा बाक्‌ को आच्छादित करने का वर्णन किया गया है; पर यहां उनके वामन 
रूप का कोई उल्लेख नहीं है । इन्द्र बंटवारे के समय असुरों को विष्णु के तीन 
पदक्रमों से अवशिष्ट स्थान देने की प्रतिज्ञा करते हैं, पर शेष कुछ बचता ही 
नहीं-- 
इन्द्रश्व ह॒ वे विष्णुश्व असुरेः युयुधाते। तान्‌ ह सम जित्वा 
ऊचतुः कल्पामहै इति | ते ह तथेत्यसरा: ऊचुः। सो अनब्नबोद्‌ इन्द्रो 





१, ठीक इसी प्रकार ते त्तिरीय ब्राह्मण ३।२।६।७ में भी कहा गया है 
कि मंत्रों द्वारा अचित होने पर विथ्णु अत्यधिक बढ़ गये और तब 
देवों ने सारी भूमि प्राप्त कर ली । 
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यावदेवायं विष्णः त्रि: विक्रमते तावद अस्माकम्‌, अथ युष्माकम्‌ इतरत्‌ 
इति | से इमॉल्लोकान विचक्रसे अथो वेदान्‌ अथो वाचम्‌ । 
ऐ० ब्रा० ६३७ 


महाकाव्यों तथा पुराणों में आकर देवों की पराजय, विष्णु का वामनरूप 
तथा तीन पदक्रमों से लोकाचछादन आदि तत्त्वों के योग से एक सुल्दर कथा की 
संरचना की गई है। परवर्ती विकास का प्रारंभिक रूप महाभारत में मिलता है... 
जहाँ यह कथा दो स्थानों पर (वन-पर्व तथा शान्ति-पवव में) उल्लिखित है । शान्ति- ._ 
पर्व में विष्णु नारद से अपनी भावी वामंन अवतार का वर्णन करते हुए... 
कहते हैं -- 


विरोचनस्थ बलवान्‌ बलिः पत्रों महाप्तरः । 

अवध्यः सर्वलोकानां. सदेवास रक्षसामू ॥ 

भविष्यति स शक्र॑ च स्वराज्याद्‌ च्यावयिष्यति । 

त्रेलोक्येधपहते लेन विमुखे च शतक्तो ॥ 

अदित्यां द्वादशादित्यः संभविष्यामि कश्यपात्‌' । 

ततो राज्य. प्रदास्यथाप्ति शक्रायामिंततेजसे ।॥। 

देवता: स्थापयिष्यासि स्वेषु स्थानेषु नारंद। 

बॉल चेव करिष्यास पातालतलवासिनम्‌ ॥ आदि 
शान्ति० ३३९६।७६-८२े 


यहाँ पराक्रमी असुरराज बलि के द्वारा इन्द्र से त्रेलोक्य का राज्य छीने 
जाने तथा विष्णु द्वारा उसे पुनः प्राप्त करके इन्द्र कों सपने और बलि को 
पाताल भेजने का उल्लेख है। तीन चरणन्यासों का नहीं । पर महाभारत के 


१. महाभारत के दाक्षिणात्य पाठ में इसके पश्चात्‌ कथा को बढ़ाने के 

लिए तीन इलोक और दिये हुए हैं--- 

जटो गत्वां यज्ञसदः स्तृयमानो द्विजोत्तम । 

यज्ञस्तवं करिष्यामि श्र॒त्वा प्रोतो भवेद्‌ बलिः ॥ 

किमिच्छसि बढो ब्रहीत्युकतो याचे मह॒द्‌ वरम्‌ । 

दीयतां. त्रिपदीमात्रभिति याचे महाधुरम्‌ ॥। 

स दह्यान मयि संप्रोक्तः प्रतिषिद्धश्च मन्त्रिभिः । 

यावज्जलं॑  हस्तगतं. त्रिभिविक्रमण व्‌ तम्‌ ॥ 
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समय में विष्णु के द्वारा अपने तीन पदन्‍्यासों से त्रिलोकी का अतिक्रमण एक 
सामान्य तथ्य बन चुका था जो त्रयो लोकास्त्वया कान्तास्त्रिभिविक्रमण् पुरा 
(उद्योग० १०६) तथा धर्मेण व्यजयल्लोकान्‌ त्रौन्‌ विष्णुरिव विक्रम; (सभा० 
१२६२५) आदि में तो उल्लिखित है ही, साथ ही वन-पर्व में आने वाली 
वबामनावतार की कथा में भी इसका स्पष्ट उल्लेख है-- 


अदितेरपि पुत्न॒त्वमेत्य यादवनन्दन । 
त्वं विष्णरिति बिख्यातः इन्द्राववरजों विभुः ॥ 
शिशुमूत्वा दिवं खं च पृथिवीं च परन्तप । 
त्रिभिविक्रमणँ: कृष्ण क्रान्तवानसि तेजसा ॥ 
संप्राप्य दिवमाकाशमादित्यसदने स्थित: । 
अत्यारोहच्च भूतानां भास्करं स्वेन तेजसा ॥। 
वन० २७२।७ १-७३ 


रामायण (बालकाण्ड, २६ वां अध्याय) में मह्ाष वाल्मीकि ने लगभग १८ 
श्लोकों में वामन के द्वारा बलि से पृथ्वी के छीने जाने की कथा का वर्णन किया 
है । इन्द्र एवं मरुदूगणों के सहित एक बार सब देवों को जीतकर राजा बलि 
ने यज्ञ किया+-+ 


एतस्मिन्नेव काले तु राजा वरोचनिबंलि: । 
निर्जित्य देवतगणान्‌ सेन्द्रांश्व समरुद्गणान्‌ ॥। 
कारयामास तद्राज्यं त्रिषु लोकेष विश्वुत:। 
यज्ञ चकार सुमहानसुरेन्द्रो महाबलः॥ २६।४,५ ।॥। 


देवता विष्णु के पास पहुँचे और उनसे कहा कि बलि एक महान्‌ यज्ञ कर 
रहा हैं। उसके पूर्ण होने १२ उसकी शक्ति बहुत बढ़ जायेगी। वह कभी अपने 
याचकों को लौठाता नहीं है अतः आप अपनी माया से एक वामन-रूप धारण 
करके हमारा कल्याण कीजिये--- 


स॒सव॑ सुरहितार्थाय मायायोगमुपागतः । 
बामनत्वं गतो विष्णों कुरु कल्याणसुत्तमम्‌ ।।€।। 
इसी समय मह॒षि कश्यप ने एक सहस्न वर्षों में पूर्ण होते वाला एक ब्रत 


क्या था । वर के रूप में उन्होंने विष्णु से याचना की जाता भव यवीयांसूवं 
शक्र प्यासुरसुदन' (१७) । भगवान्‌ ने अदिति के गर्भ से जन्म लिया और बलि से 


बः 3 - ह॥ '+ क-_- 
००५ .. छूट 5 7 
कलर ६ एक 

* + 
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तीन पं भूमि माँग कर उनसे तीनों लोकों को आकान्त करके इन्द्र को पुनः 


उसप्तका राज्य दिलवा दिया--- 


अथ बविष्णमंहातेजा अदित्यां _समजायत | 

वासन॑ रूपसास्थाय. वेरोचनिमुप/गत: ॥ 

त्रीन्‌ क्रमानथ भिक्षित्वा प्रतिगुह्म च मेदिनीम्‌ । 

आक्रम्य लोकॉल्लोकात्मा स्वंलोकहिते रतः॥ 

महेन्द्राय पुनः प्रादात्‌ निधवम्प बलिमोजसा । २६।१६-२१ 


बालकाण्ड के जिस अंश में यह कथा आती है वह संभवत: रामायण का 
प्रक्षिप्त अंश है। पर वाल्मीकि को यह कथा अच्छी प्रकार ज्ञात थी क्योंकि 
अन्य कई स्थानों पर भी उन्होंने इसका उल्लेख किया है (उदा०, अरण्य० ६१। 
२४, यथा विष्णु मंहाबाहुबंलि बद्ध्वा महीमिमाम्‌, तथा युद्ध» ५६।६८) | कथा 
की प्रकृति से लगता है कि इस अंश के लेखक के सामने वामनावतार की कोई 
बड़ी कथा थी जिसे उसने संक्षिप्त करके यहाँ प्रस्तुत किया है ॥ 


यह कुछ आश्चर्य की बात है कि वैष्णवचरित के आधार-स्तंभ विष्ण, पुराण 

में विष्णु के स्वश्रसिद्ध वामन अवतार का केवल डेढ़ इलोकों में उल्लेख भर है 
(देखिए, १११४२, ४३) । हरिवंश, मत्स्य, विष्णु-धर्मोत्तर, ब्रह्म, पद्म, वामन, 
स्कन्द तथा भागवत पुराणों में यह कथा अत्यधिक विस्तार से भ्राप्त होती है । 
श्रीप्रद्भागवत के अष्टम स्कन्ध में तो १६ से लेकर २३ वें अध्याय तक पूरे 
२६७ श्लोकों में विष्णु के इस अवतार की कथा कही गई हैं। संहिताओं तथा 
ब्राह्मण ग्रन्थों में आये हुए कतिपय छुटपुट उल्लेखों के आधार पर इंतने विशाल 
आख्यान का भवन खड़ा कर देना पुराणकारों के पल्‍ललवन-कोशल का अद्वितीय 
निदर्शन है। भागवतकार की सबसे बड़ी विशेषता यह है कि उसने प्राचीन ग्रंथों 
में आए हुए एतत्कथाविषयक किसी भी उल्लेख को छोड़ा नहीं है। सबको, यहाँ 
तक कि परस्पर विरोधी संदर्भों को भी, लेकर उश्नने एकरूपात्मक और एक- 
रसात्मक कथा की सृष्टि की है? । कथा इतनी रोचक, मार्भिक, सजीव तथा 
भक्ति-भाव से आप्लावित हैं कि इसे प्राचीन भारतीय कथा साहित्य का एक 
रत्न माना जाना चाहिये। विष्णु को समस्त संसार में व्याप्त, आदिपुरुष, 
परमेश्वर के रूप में चित्रित किया गया है और उत्तके विराट्‌ रूप का वर्णन है । 


१. गया चरण त्रिपाठी $ डेःर उअरअप्रृंग उण्ट डो एन्ट्विवलंगू डे४र 
वामन-लेगंण्ड, पृ० १४६ तथा आगे । 
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कक तर दी कल « " शशि बीती ॥# 


एक पद में वे पृथ्वी को नाप लेते हैं, आकाश उनके शरीर से घिर जाता है और 
दिशाएं भुजाओं से । दूसरे चरण से स्वर, महः, जनः तथा सत्य-लोक को नाप 
लेने के पश्चात्‌ तीसरे चरण के लिए ब्रह्माण्ड में स्थान ही नहीं बचता, अतः 
द्वान की प्रतिज्ञा पूरी न कर पाने के कारण बलि को वरुण पाशों से बँधना 
पड़ता है । बलि का चरित अत्यधिक उत्कृष्ट, महनीय तथा श्लाध्य है। अपने 
गुरु शुक्राचायें द्वारा वामन को भूमि देने के लिए मना करने एवं बार बार चेता- 
वनी देने तथा अन्त में बात न मानने पर शाप दे देने पर भी बलि अपने वचन 
से नहीं डिगता । शुक्राचा्यं उसे बहुत समझाते हैं कि ऐसा दान प्रशंसनीय नहीं है 
जिससे अपनी जीविका ही चली जाए (न तद्बानं प्रशंसन्ति येन व॒त्तिविपद्यते, 
८।१६९।४३), किन्तु दृढ़ निदचयी बलि पर इसका कोई प्रभाव नहीं होता । 
शुक्राचायं की भविष्यवाणी अक्षरशः सत्य होती है। संपूर्ण लोकों को जीत कर 
सिहासन पर आसीन वामन तथा उनके पाषदों पर आक्रमण करते हुए राक्षसों 
को वह नम्नता पूर्वक रोकता है (८5।२।१।१०-२०) और वामन द्वारा भत्संना 
किये जाने पर भी क्रुढ नहीं होता। अन्त में विष्णु उसे पाताल लोक का 
अखण्ड राज्य श्रदान करते है। वहाँ वे उसे स्वर्ग से भी अधिक ऐश्वर्य तथा सुख 
के साधन प्रदान करने का आश्वासन देते हैं; जीवन भर उसके प्रासाद के बाहर 
वामन आकार में द्वार॒पाल के रूप में उसकी रक्षा करने की प्रतिज्ञा करते हैं 
और अगले सा्वाण मन्वन्तर में इन्द्र पद प्राप्त करने का वर प्रदान करते हैं । 


मत्स्य पुराण (२४५वां अध्याय) में विष्णु के विराद रूप में आदित्य, | 
रुद्र, मरुद्गण, अद्वनौ तथा प्रजापति आदि देवों की स्थिति बताई गई है पड 
ब्रह्म प्राण (७३ वां अध्याय) में भी भगवान्‌ दो ही पदों से समस्त ब्रह्माण्ड 
को व्याप्त कर लेते हैं और जब तीसरे पद के लिए बलि से पूछते हैं-- 
त॒तीयस्य पदस्यात्र स्थान नास्त्यसुरेब्बर । 
क्व कऋ्मिष्ये भुवं देहि बलि तं हरिरत्रवीत्‌ ॥४६॥ 





१. पाणौ तु पतिते तोये वामनो5भूदवामनः । 
सर्वेदेवमयं रूपं, दर्शयामास तत्क्षणात्‌ । | 
चन्द्रसूयाँ च नयने, द्यौर्मूर्धा चरणौ क्षितिः । दि 
विश्वेदेवा च जानुस्था जंघ साध्याः सुरोत्तमाः । | 
मत्स्य पृ० २४५।५२,५३ | 


फार्म---२ १ 
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तो बलि हँसकर एक बहुत सुन्दर उत्तर देता है--/“अब आपके तीसरे पद के 
लिए मैं स्थान कहाँ से लाऊँ ? यह जंगत्‌ आपका ही बनाया हुआ है, मेरा नहीं | 
अंतः यदि आपकी ही गंलती से इसमें कमी पंड़ गई तो मैं क्या करूँ ?”” 


विहस्य बलिरप्याह सभायंः सकृतांजलि: ॥ 

त्वया सुष्टं जगत्सबं न ख्रष्ठाहं सरेश्वर। 

त्वंद्दोषादल्पमभवत्‌ कि करोसि जगन्मय ॥५०॥ 
इस पर विष्णु प्रसन्न होकर उसे वर प्रदान-करते हैं । 


ऐसा लगता है कि बलि के वरुण-पाशों से बन्धन की धारंणा बहुत प्राचीन 
है क्योंकि महाभारत (ज्ञान्ति०२२७।१८) में इसका उल्लेख है--- 
बद्धश्च वारुणैः पाश: वर्ण च समाहतः । 
पद्म पुराण के सृष्टिखंड के २५ वें अध्याय में वामनावतार की यह कथा 
थोड़े से अन्तर से प्राप्त होती है। सबसे बड़ा अन्तर यही है कि यहाँ बलि के 
स्थान पर बाष्कलि देत्य का नाम प्राप्त होता है। ब्रह्मा के वर से वह अत्यधिक 
सामथ्यंशाली हो जाता है। बलि की भाँति उसे भी सद्गुणी तथा अतिथि- 
सत्कारक चित्रित किया गया है। जिस प्रकार ऐतरेय ब्राह्मण में (६।३।७) इन्द्र 
असुरों से विष्णु के लिये भूमि माँगते हैं उसी प्रकार यहाँ भी वे वामन को अपने 
साथ लेकर वाष्कलि के प्रासाद में जाते हैं और कहते हैं, 'ये ब्राह्मण देवता 
कश्यप के कुल में उत्पन्न हुए हैं । इन्होंने मुझसे तीन पग भूमि की याचना को 
थी । किन्तु मेरे पास तों अब कुछ है नहीं, अंतः तुम्हीं इनकी इच्छा पूर्ण कर 
दो ।' शुक्रांचाय॑ यहाँ भी मना करते हैं पर वाष्कलि बलि की ही भांति 
कहता हैं-- 
शत्राषपि गृहायाते नास्त्यदेयं तु किचन । 


होता वही है। विष्णु यज्ञ-पर्वत पर पहुँच कर एक पग सूर्य लोक में रखते 

हैं और दूसरा ध्रुव लोक में । तीसरे से बे ब्रह्माण्ड के आवरण पर आघात करते 
हैं जिससे उसमें छेद हो जाता है और उसके द्वारा बहुत सा जल अन्दर आ 
जाता है। यह जल गंगा का रूप धारण कर लेता है! जो जगत में “विष्णुपदी 


१. वैदिक परिकल्पना के अनुसार पहले सर्वेत्र जल था । उसमें प्रजापति 
ने एक हिरण्मय अण्ड उत्पन्न किया जिसके फूटने पर ऊपरी भाग 
आकाश .और निचला भाग पृथ्वी बन गया। इस प्रकार यह 
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नाम से प्रसिद्ध होती है। और जब विष्णु वाष्कलि से वर माँगने को कहते हैं तो 
वह केवल उनकी भक्ति तथा अन्‍्तकाल में उनके हाथों अपनी मृत्यु माँगता है । 
भगवान्‌ अगले कल्प में वराह रूप धारण करके पृथ्वी का उद्धार करते समय 
उसका भी “उद्धार! करने का वचन देते हैं । 


श्रीमद्भागवत में विष्णु का बलि के द्वारपाल बनने का जो उल्लेख है 
उसका संकेत ऐतरेय ब्राह्मण में ही प्राप्त हो जाता है। ऋग्वेद के ब्रज॑ च विष्ण: 
सखियाँ अपोर्णते ( १।१५६।४, अपने सखा के साथ विष्णु गायों के बाड़े को 
खोलते हैं) पर टिप्पणी करते हुए ऐ० ब्रा० (१११५।४) कहता है कि विष्णु देवों 
के द्वारपाल हैं-- 
विष्णबें देवानां द्वारपः | स एवास्मे एतद्‌ द्वारं विवुणोति ॥ 


इस वाक्य का ठीक तात्पये ज्ञात नहीं | पर गो शब्द किरणों का भी वाची 
है । विष्णु (सूबे) के उदित होते ही आकाश रूपी गरोष्ठ का द्वार खुल जाता है 
और गायें (किरणें) बाहर निकल पड़ती हैं । “देवों के द्वारपाल' का “बलि का 
द्वारपाल” बन जाना कठिन नहीं । 


एक प्रश्न यह भी उठ सकता है कि विष्णु को तीन पदन्यासों के समय 
वामन रूप में क्‍यों चित्रित किया गया है । मैक्डानल का मत है कि असुरों का 
सन्देह मिठाने के लिये और उनसे विष्णु के बराबर भूमि देना सरलता से स्वीकार 
कराने के लिये देवों की एक चाल के रूप में इसे कथा में जोड़ा गया है” । किन्तु 
कीथ तथा ओटो श्रादर* का विचार है कि विष्णु का वामनत्व आकस्मिक 





“ब्रह्माण्ड” एक विराट वारिधि में तैर रहा है जिसके नियामक वरुण 
हैं। ब्रह्माण्ड में छिद्र होने पर बाह्य समुद्र का यही जल आकाश में 
प्रविष्ट होकर आकाश-ग्रंगा का रूप धारण कर लेता है जो भगीरथ 
(एवं उसके पूव॑जों) के प्रयास से शिव के मस्तक पर ग्रिर कर पृथ्वी 
पर पहुँचती है । 

१. मैक्डानल, ब० मा० पूृ० ४१ । 

२. कीथ, रिलीजन एण्ड फिलासफी०, भाग १ पृ० १११ ॥ 
ओ० श्रादर, रेयाललेक्सिकोन डे5र इन्डोगेर्मानिशेन आल्टरट्म्सकुन्डे 
(२६०॥]०कणा 096०. ३7008७70७8॥7४०॥८०७ :४3](८४७०7४:०7०८), 
भाग २, १० ७०७॥। 
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नहीं है, इसके पीछे लोक विश्वास की ढ़ प्रृष्ठभूमि है। आयंजातियों में 
हस्वाकार प्राणियों को अस्यमान्य शाक्ति.का स्वामी मानाजाता था। प्राचीन 


जर्मनी में यह एक सामान्य विश्वास था कि जोतने-बोने तथा फसल काट्तेके 
कामों में कुछ खर्वाकार मानव (2७५४८) किसानों की सहायता करते हैं। 
प्राचीन भारतीय विश्वास के अनुसार, अलौकिक शक्तियों से युक्त यक्षत्गण भी 
वामन ही कल्पिंत किये जाते थे । सवंशक्तिशाली विष्णु का वामनरूप इसी लोक- _ 


विश्वास की प्रवत्तियों का सर्वाधिक प्रसिद्ध भारतीय उदाहरण है । 


पर विष्णु के व्रामतरूप के लिये इतज्नी दूर जाने की आवश्यकता नहीं । ५: 


प्रारम्भ में वामन तथा बाद में बृहच्छरीर विष्णु (बहच्छरीरों विभिसान ऋववधिः, 
ऋण० बे० १।१५५।६) संभवतः उदीयमान, रक्ताभ सूर्यमण्डल के किरणों से रहित 





रूप को सूचित करते हैं। पूर्व-क्षितिज में सूर्य के दर्शन के कुछ क्षणों पश्चात्‌ ् 


तक भी पृथ्वी' मण्डल पर उसका कोई प्रभाव प्रतीत नहीं होता? । किन्तु थोड़ी 
देर में ही उसका प्रकाश-पुंज बढ़ कर आकाश एवं पृथ्वी को व्याप्त कर 
लेता है 


विष्णू के इस वामन रूप के महत्त्व के कारण ही तंत्तिरीय (१।८।८५, तथा 


१. भौतिकी के प्रारंश्विक सिद्धाल्तों से परिचित छात्र ज़ातते हैं कि प्रकाश 
की किरणें जब सघन से विरल अश्रवा बिरल से सघत माध्यम में 
प्रविष्ट होती है तब वे एक विशेष कोण पर मुड़ जाती हैं । भूमि के 
वायु-मण्डल में भी पृथ्वीतल पर सघन वायु रहती है और ऊपर 
उठने पर बिरल होती जाती हैं अतः वायु के सघन एवं विरल कई 
माध्यम बन जाते हैं । जब सूर्य की किरंणें क्षितिज से थोड़ी सी नीचे 
रहती हैं तब प्रकाश के वर्ण-चक्र की अन्तिम लाल रंग की किरण 
मुड़कर दर्शक की आँखों तक पहुँच जाती है और उससे क्षितिज के 
ऊपर एक झूठा लाल रंग का सुयं-बिम्ब दिखाई देनें लगता है । यह 
स्थिति कुछ ही क्षण रहती है। इसके पश्चात्‌ सूर्य-मण्डल का वास्त- 
विक उदय होता है । 

इस विवरण का उद्देश्य वैदिक-कथा में भौतिकी के तत्त्व ढूँढ़ना 
नहीं अपितु केवल यह स्पष्ट करना है कि सूर्य के दर्शन के कुछ क्षण 
उपरान्त तक भी उसमें प्रकाश का समावेश नहीं होता । 

२. तुलना कीजिये, जे० ख़ोन्डा, आस्पेक्ट्स०, पृ० १४६ । 


। ५१ 24% ४ बसे 4 < # के कक अर ७8. ५७३ हे 
५5 >> 4 ऑिड थ ७७ ४५5४2 हैः कल ८ 








है 
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पूर्वोल्लिखित २११३) तथा मैन्नायग़ो-संहिताओं में विष्णु के निमित्त हस्व पशु 
के आलभन का अथवा दक्षिणास्वरूप एक खर्वाकृति वृषभ प्रदान करने का 
विधान है । मे० सं० २।५।३ में कहा गया हैं कि एक बार देवों ओर असुरों में 

: स्पर्धा हुई | जो जो देवता करते थे वही-वही असुर भी । द्वेवता परेशान हो गये । 
तलब उल्होंने एक वामत-प्रशु देखा और उसे विष्णु को प्रदान किया, जिससे 
विष्णु ने देवों के लिये ये सब लोक़ जीत लिये-- 


देवाश्च वा असुराश्चास्पर्धन्त । ते वे समावदेव यज्ञे कुर्वाणा 
आसन्‌ । यदेव देवा अकुबंत तदसुरा अकुवंत | ते न व्यावृतमगच्छंस्ते 
देवा एतं वामनपशुम्‌ अपश्यन्‌ त॑ बेष्णवमालभन्त, ततो वे विष्णरिसाँ- 
ल्‍लोकानुदजयत्‌ ॥ ततो देवा असुरान्‌ एभ्यो लोकेमभ्यः प्राणदन्त । 

मैन्ना० सं० २।५।३ 


श० ब्रा० ५।२।५॥।४ यज्ञ में विष्णु सम्बन्धी कृत्य के लिग्रे ऋत्व्िक्‌ को एक 
वामत्त-पशु दक्षिणा के रूप में देने का विधान करता है क्‍योंकि जो भी वस्तुएं 
वामन हैं वे विष्णु से सम्बन्धित हैं” ( तस्थ बामनो गौदंक्षिणा । स हि वेष्णवो 
यदहासनः) । 'तद्‌ हि पशुष वंष्णवं रूपं यद्‌ बामनस्य गोः” वाक्य भी इस ब्राह्मण 
में प्राय: आया है + 
विष्णु और यज्ञ 


वामनावतार सम्बन्धी क० ब्रा० का जो अंश ऊपर उद्धृत किया गया है 
( १।२।५।१-७ ) उसमें विष्णु को यज्ञ कहा गया है (ते यज्ञसमेव विष्णु पुरस्कृत्य 
ईयु:) । जब असुर वामन-विष्णु के शरीर के बराबर भूमि देने के लिये सहमत 
हो जाते हैं तो देवता बहुत प्रसन्न होते हैं। “इन्होंने तो हमें यज्ञ के वराबर 
भूमि दे डाली ( महंढ्े नो अदुः यद्‌ यज्ञसम्मितमदुरिति ) और यज्ञ है अनन्त, 
अतः ये सारे लोक हमारे हीं हो गये ।” ओर तब वे पूवे में अग्न्याधान करके 
विष्ण-रूरप यज्ञ को विविध छन्‍्दों से बढ़ाने लगते हैं? । गायत्री, न्रिष्टभू तथा 
जगती से क्रमश: दक्षिण-पश्चिम और उत्तर से वे उसे परिगृहीत करते हैं और 
यज्ञ-विष्णु समस्त लोकों को आक्रान्त कर लेता है ॥ 





१. प्रमुख बैदिक छन्द सात हैं और इनसे “फैलाए जाने! या वितत होने 
के कारण यज्ञ को वितान के अतिरिक्त सप्त-होता भी कहते हैं-- 
'येन यज्ञस्तायते सप्तहोता' (वा> स० ३४।४) 
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ब्राह्मण ग्रंथों में. यज्ञ और विष्णु का तादात्म्य अत्यन्त सामान्य बात है। 
यज्ञ और विष्णु के पारस्परिक ऐकात्म्य को द्योतित करने वाला “यज्ञो बे विष्णु: 
वाक्य श० ब्रा० में ही स्थान-स्थान पर कम से कम ५० बार आया है (उदा० 
१।१॥२।१३, ५॥२।३॥६, ५॥४॥५।१ आदि) । एक स्थान पर कहा गया है--स यः 
स विष्णयंज्ञ: सः । स यः: स यज्ञोईसो स आदित्य: (१४॥१।१९।६) | कोषबोतकि 
( ४२, १८५, १८।१४ ) तथा ऐतरेय ब्राह्मण ( १।३।४ ) आदि में भी 
यज्ञ और विष्णु का तादूप्य वर्णित है । कीथ ने ऋग्वेद में अपेक्षाकृत गोण 
स्थान के भागी होते हुए भी विष्णु के ब्राह्मण ग्रंथों एवं परवर्ती साहित्य में 
उत्कृष्ट स्थान प्राप्त करने का मुख्य कारण यज्ञ से उनका तादात्म्य बताया है । 
पर प्रश्न यह है कि संसार को नियन्त्रित करने वाला सर्वोच्च-तत्त्व यज्ञ ब्राह्मण- 
ग्रंथों में विष्णु से किस प्रकार संबन्धित हो गया जब कि ऋक या यजुर्वेद में 
इस धारणा की क्षीण रूपरेखा भी प्राप्त नहीं होती । कीथ ने इस विषय में 
अपनी अज्ञानता स्वीकांर की है, “जिस विचारश्यृंखला से यह तादात्म्य उत्पन्न 
हुआ उसे अब ठीक से नहीं जाना जा सकता”” | त्रिवेणी प्रसांद सिह का 
विचार हैं कि विष्णु सूर्य के दंवीकरण हैं; सूर्य और अग्नि का वेदों में ऐकात्म्य 
है अत: विष्णु का यज्ञ की अग्नि से तादात्म्य हुआ और फिर स्वतः यज्ञ से । 
वे लिखते हैं, “वेद तथा पुराणों में संभवत विष्णु नाम से सूर्य की ही पूजा हुई 
परन्तु ब्राह्मणों में विष्णु यज्ञ के अथवा यज्ञाग्नि के देवता माने गये। सूर्य भी अग्नि 
का ही वैश्वानर रूप है अतः इन दोनों विचारों में वास्तविक भेद नहीं है ।” 


इस मत में विसंगति यह है कि विष्णु का कहीं भी पार्थिव अग्नि से न तो 
तादात्म्य किया गया है और न ही हो सकता है ॥ विष्णु सूर्य-मण्डल की 
दाहकता अथवा आग्नेय शक्ति के नहीं अपितु व्यापनशील प्रकाशकत्व के द्योतक 
हैं अतः वे सदा दिव्य हैं । यहाँ विस्तृत विवेचन के लिये अवसर नहीं है, किस्तु 
सामान्य अग्ति से यज्ञिय-ऑग्नि और यज्ञ की अग्नि से परमसामथ्यंशाली यज्ञ से 
तादात्म्य की प्रक्रिया इतनी स्वाभाविक नहीं है जितनी उक्त विद्वान्‌ समझते हैं । 
विष्णु तथा यज्ञ के तादात्म्य की इससे अधिक स्वाभाविक तथा स्पष्ट व्याख्या. 
सम्भव है | 


१.  कीथ : रिलोीजन एण्ड फिलासफी०, प्रथम भाग, पृ० १११ । 
२. त्रिवेणी प्रसाद सिंह : हिन्दू धाभिक कथाओं के भ्रौतिक अथ, 
पृ० ६६॥ 
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खोन्डा का विचार है कि यज्ञ की सामथ्यंशालिता तथा संसार की प्रत्येक 
वस्तु (फल) को उत्पन्न कर सकने कौ क्षमता ते प्रजापति ओर यज्ञ का तादात्म्य 
बहुत पहले ही कर दिया था क्योंकि प्रजापति भी संसार की प्रत्येक वस्तु के 
उत्पादक हैं ( प्रजनन प्रजापतिः, श० ब्रा" ५।१।२।६; प्रजापतिना प्रजनयित्रताः 
प्राजनयत्‌, वही ८।४।३।२०) । इसी को दृष्टि में रखकर हा० ब्रा० ११ १।८।३ 
में कहां गया है कि यज्ञ को प्रजापति ने अपनी हीं प्रतिमा के रूप में उत्पन्न 
किया हैं--अथैतमात्मन: प्रतिमामसृजत यद्यज्ञम्‌ । तस्मादाहुः प्रजापतियज्ञ 
इति । किन्तु साथ ही प्रजापति को कुछ ऐसी विशेषताएं भी ब्राह्मणों में प्राप्त 
होती है जो मुख्यतः विष्णु से सम्बन्धित हैं। उदा० श० ब्लरा० : २।३।५॥१ में 
प्रजापति को सूर्य (सविता) बताया गया है--- 


यो हांष संबिता स प्रजापतिरिति । 
और ११।४।३॥१ में प्रजापति से श्री का जन्म उल्लिखित है-- 


तस्माच्छान्तात्‌ तेपानात्‌ श्रीः उदक्रामत्‌ सा दीप्यमाना 


अआजमाना लेलायन्ती अतिष्ठत्‌ । 


दोनों देवों के ऐसे साम्य के कारण प्रजापति की बहुत सी विशेषतायें विष्णु 
में सस्तिविष्ट हो गई; इनमें यज्ञ से तादात्म्य भी एक थी" । 


विष्णु और यज्ञ के तादात्म्य की व्याख्या करने के लिए इस द्वविड़-प्राणायाम 

की भी आवश्यकता नहीं है। वस्तुत: ब्राह्मण ग्रन्थों में यज्ञ संसार की आत्मा है 
( सर्वेषामेष भूतानामात्मा यद्‌ यज्ञः, श० ब्रा० १४३।२। १) बह जगत्‌ की 
सर्वोच्च शक्ति है। मनुष्यों के ही नहीं देवों तक के अस्तित्व का वह आधार है : 
संसार की कोई भी वस्तु उसकी सहायता से भ्राष्त की जा सकती है । प्रत्येक 
वस्तु उसके भीतर है, उसमें व्याप्त है। वह सबका आच्छादक अथवा व्यापक 
है। ठीक इसी प्रकार परवर्ती-संहिता काल में विष्णु को एक ऐसा सव- 
सामरथ्यंशाली देवता माना जाने लगा था जो जड़ और चेतन, स्थावर तथा 
जंगम संपूर्ण वस्तुओं को अपने अन्दर व्याप्त कर लेते हैं और सवेत्र विद्यमान 
हैं । सम्पूर्ण त्रिलोकी को उन्होंने अपने परदक्रमों से आवृत कर रखा है। जगत्‌ 
के व्यापन अथवा आच्छादन की इस प्रमुख सामान्य विशेषता ने ही दोनों के 
तादात्म्य में सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण योग दिया। भ्रख्यात वंदिक व्याख्याता सायण 


१. खोन्‍्डा, आस्पेक्ट्स ०, नवम खंड पृ० ७७-८० | 
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को भी यह तथ्य अस्पष्ट नहीं था क्योंकि श० ब्रा० १॥१।२॥१ ३ में आये 'यज्ञों व॑ 


विष्ण:” वाक्य की वाक्य की व्याख्या में उन्होंने स्पष्ट लिखा हैं-- 


'विष्णोयंज्ञस्थ च व्यापनसामान्यात्‌ तादात्म्यव्यपदेश:' 


लगता है विष्णु के यज्ञ से इस तादात्म्य का प्रारम्भ यजुर्वेद में ही हो चुका... 


था क्‍योंकि यहाँ विष्णु से हब्य की (१।४) तथा स्वत: यज्ञ की रक्षा (७१०) 
करने की प्रार्थना की गई है और विष्णु तथा यजमान की एकरूपता -प्रतिपादित 
की गयी है ।- 

अस्तु, विष्णु और यज्ञ के इस साम्य के कारण ब्राह्मण-प्रन्थों में विष्णु से 
सम्बन्धित एक मनोरंजक कथा प्राप्त होती है जो संक्षेप में इस प्रकार है--एक 
बार कुरुक्षेत्र में कुछ देवों ने एक यज्ञ-सत्र प्रारम्भ किया | आपस में इन्होंने 
निश्चय किया कि जो यज्ञ के रहस्य को जान लेगा वह हम लोगों में सर्वश्रेष्ठ हो 
जायेगा । विष्णु ने उसे सर्वप्रथम प्राप्त किया जिससे उन्हें देवों में श्रैष्ठय प्राप्त 
हुआ ।गवे के कारण वे तीन बाण और एक धनुष लेकर वहाँ से चल दिये और 
एक स्थान में धनुष को सिर के नीचे रखकर लेट गये । उन्हें जीत न सकने के 
कारण देवों ने दीमकों से सहायता करने के लिये कहा और उन्हें अन्न तथा 
मर्स्थल में भी जल प्राप्त करने का वरदान दिया | तंब दीमकों ने विष्णु के 
धनुष की प्रत्यञ्चा काट दी जिससे धनुर्दण्ड उछला और विष्णु का सिर कट 
कर आकाश में चला गया जहाँ वह सूर्य बन गया । तब इन्द्र विष्णु के उस रुण्ड 
के पास पहुँचे और उसे अपने अंग-प्रत्यंगों से संयुक्त कर लिया जिससे विष्णु का 
तत्त्व इन्द्र में आ गया । विष्णु मख ( यज्ञ ) हैं । इन्द्र मखवत्‌ हो गए । इसी 
मखवबत्‌ को देवों की परोक्ष भाषा में मघबत्‌ (मघवा -- इन्द्र) कहते हैं.... 


देवा ह व॑ सत्र निषेदु: | अग्निरिन्द्र; सोमो मखो विष्णविश्वे- 
देवाः अन्यत्र व अश्विम्याम्‌ । तेषां कुरुक्षेत्र देवयजनमोस “ ते होच: 
यो नः अ्रमेण तपसा श्रद्धया यज्ञेनाहुतिभिः यज्ञस्थोद््च॑ पूर्वोष्वगच्छात 
स नः श्रेष्ठो असत्‌“तद्विष्ण: प्रथम प्राप । स देवानां श्रेष्ठो अभवत | - 
स ये: स विष्ण: यज्ञ: सः, स यः स यंज्ञ: असो स आदित्य. । तढ़ेंद॑ 
यश्ञों विष्णुनं शशाक संयन्तुम'"*। स तिसृधन्वमादायापचक्राम । स 
धनुरार्त्न्या शिर उपस्तम्य तस्थों। त॑ं देवा अनभिधृष्णवन्त:ः समन्त 
परिण्यविशब्त । ता ह बहूयः ऊचः ” यो अस्य ज्यामप्यद्यात्‌'*' अन्नाद्य- 
मस्म प्रयच्छेम । अपि -धन्वन्नपरी अधिगच्छेत्‌” तस्योपपरासत्य ज्या- 
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मंविजक्ष: । तस्यां छिन्‍्नायां धनुः आंत्ययों विष्फुरन्थयो विष्णो: शिरः 
प्रचिच्छिदेतु:*“तं देवा अम्यसुज्यन्त*“एवं तमिन्द्रः प्रथम प्राप । 
तमन्वंगमनु न्यपच्चत्‌ । त॑ पंयंगृह्ात्‌ । “सं उ एवं मखः। स विष्णः। 
तत इन्द्रों मंजंवानभंवत । मंखवान ह व त॑ मघवानित्याचक्षते 
श० ब्रा० १४।१।१-१ ३ 
बिलकुल यही कथा मंत्रायणी संहिता, पंचविश ब्राह्मण तथा तैत्तिरीय आर- 
प्यक में भी थोंडे से अन्तर के साथ प्राप्त होती हैं। श० ब्रा० की कथा सबसे 
अधिक अर्वाचीन है. ओर इसमें कई नये तत्त्व जोड़कर मूल से पर्याप्त अन्तंर कर 
दिया गया है। मे० सं० ( ४॥५॥६ ) को विवरण निश्चित रूप से सर्वाधिक 
प्राचीन है। यहाँ विष्णु का उल्लेख तक नहीं किया गया, न ही इन्द्र की कोई 
महत्त्वपूर्ण भूमिका है । विष्णु के स्थान पर यहाँ मख या यज्ञ है । वह स्वत: एक 
देवता है । सब मिलकर यज्ञ करते हैं और आपस में निश्चय करते हैं कि जो भी 
समृद्धि किसी एक को प्राप्त होगी वह समान रूप से सबको होगी । मख को वह 
मिल जाती है। लेकिन वह उसे किसी को भी देने की इच्छा नहीं करता और 
जब देखता है कि देवता उससे अपने भाग बलात्‌ लेने को तैयार हैं तो वह तीन 
बाण और धनुष लेकर चला जाता है। देवों के कहने पर दीमकें अपना काम 
करती हैं और मख का सिर कटकर सम्नाज्‌ (प्रवग्यं)| बन जाता है । अग्नि 
इन्द्र और वायु उसके क्रमशः पूर्व; मध्य और अन्त के भागों को ग्रहण कर 
लेते हैं" +० 
देवा हु बे संत्त्रमासत कुरुक्षेत्र । अग्निमंखों वायुरिन्द्र: | ते 
अब्रुबन्‌ । यंतमो नः प्रथ॑र्म ऋष्नंबत्‌ त॑ं नः सहेति। तेषाँ व मख 
१. सोम-याग में उपसद्‌ के पूर्व किया जाने वाला एक अत्यधिक महत्त्व- 
पूर्ण कृत्य । सर्वश्रेष्ठ और महत्त्वपूर्ण होने के कारण इसे 'सम्नाज्‌ 
कहा जाता है। इस कृत्य की मुख्य क्रिया तीन मिट्टी के सकोरों 
( महावीर ) में दूध एवं घी के मिश्रण को उबालना एवं इन्द्र, वायु, 
सवितू तथा अश्विन्‌ आदिं को उसके भाग प्रदान करना है । अवशिष्ट 
यज्ञांश को पुरोहित सूँघते हैं और यजमानत् उसका पान कर 
जाता है। यह छृत्य पत्नी-शाल। में बेठी महिलाओं को नहीं दिखाया 
जाता । विशेष विवरण श्रौतकोंश (पूना १६७०), डा० सूर्यकान्त कृत 
वंदिक कोश एवं चित्रभानु सेन कृत डिक्शनरी ऑफ वंदिक रिट॒अल्स 
(दिल्ली १६७८) में द्रष्टव्य है । 





फल #गकान्या- अटल कदात्क का आ-जफ के डट 


बह'-गकारनन नमक 
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आधधतोत | तं न्‍्पकामयत । त॑ न समसृजत । तदस्य प्रासहादित्सन्त । स 
इत एबं तिस्रो अजनयत - स प्रतिधायापक्रामत्‌ | त॑ नाभ्यधुष्णवत्‌ । 
त॑ धन्वाति प्रतिष्कभ्यातिष्ठत्‌ । स इन्द्रों बच्नीरब्रवीत्‌ । एतां ज्यामप्य- 
त्येति ता वे ज्यामप्यादन्‌ । तस्य धम्वातिरुदय्य शिरोहछिनत्‌ । स 
सम्राडभवत्‌ । अथ तर त्रेधा व्यग॒ह्मत । अग्निः पूर्वाधंभ हन्द्रो मध्य 
वायुजं घनाधंम्‌ । तस्मादारनेयं प्रथमं सवनम्‌, ऐन्द्र' साध्यन्दिनं सबनं, 
वेश्वदेव॑ तुतीयसदनं, वायु हि विश्वेदेधा: । मै० सं० ४॥५।६ 


में० सं० की यह कथा विशुद्ध यज्ञिय उदभावना हैं। यज्ञ को यहाँ चेतन 
प्राणी के रूप में चित्रित किया गया है। यज्ञ परमसामथ्यंशाली है। अग्नि, 
इन्द्र और वायु या विश्वेदेव यज्ञ के प्रमुख देवता हैं। सोम-यज्ञ में मुख्य भाग 
पाने के कारण इनको यज्ञ की ऋद्धि को आत्मसात्‌ करते हुये वरणित किया गया 
है। किन्तु यज्ञ का मुख्य भाग (सिर) तो है प्रवग्यं । इन देवों के लिये सवन 
करने पर भी यज्ञ पूर्ण नहीं होता है क्योंकि ये यज्ञ के सिर को आत्मसात्‌ नहीं 
कर सके । अत: जब यजमान प्रवरग्य कृत्य करता है तो मानों वह यज्ञ के सिर 
को उससे जोड़ देता है और' यज्ञ पूर्ण हो जाता है। मे० सं० में इस तत्त्व को 
स्पष्ट नहीं किया गया है। पर पशञ्चविंश ब्राह्मण (७।५।६) इसका संकेत करता 
है। इस ब्राह्मण की कथा अत्यन्त संक्षिप्त तथा स्पष्ट है इसलिये इसे प्रायः 
परवर्ती श्रौत-सुत्रों की व्याख्याओं एवं पद्धतियों में उद्धृत किया गया हैं--- 


देवा: व॑ यशस्कामाः सत्रमास्त । अग्निरिन्द्रोबायुमंखः ॥ ते 
अब्रुवन्‌ यन्‍्नो यद्यः ऋच्छात्‌ तन्‍नः सह आसद्‌ इति | तेषां मल यश: 
आहच्छत्‌ तदादाय अपाक्रामत्‌ । तदस्य प्र सह आदित्सन्त तं पर्बयतन्त । 
स धनु: प्रतिष्टभ्य अतिष्ठत्‌ तस्य धनुरात्नों: ऊर्ध्वा पतित्वा शिरो- 
ौच्छिनत॒ स प्रवर्गो5भवत्‌ । यज्ञो वे मल्ल: | य॒त्‌ प्रवर्ग्य प्रव॒झुजन्ति तत्‌ 
यज्ञस्थेव तच्छिरः प्रतिदधाति । पंचविंश ब्रा० ७।५।६ 


यहाँ अनावश्यक जानकर दीमकों का उल्लेख नहीं किया गया | तत्तिरीय 
आरण्यक (५॥१५१-७) की कथा पर्]च्चावश तथा शतपथ-त्राह्मण के बीच की 
कड़ी है। मैत्रायणी-सहिता तथा पञ्चविश में विष्णु का कोई उल्लेख नहीं है । 
पर तैत्तिरीय-आरण्यक में इस मख को सामानाधिकरण्य से  “वेष्णव” (अर्थात्‌ 
विष्णु से संबन्धित) कहा गया है । आगे चलकर शतपथ-ब्राह्मण यज्ञ और विष्णु 
का पूर्ण तादात्म्य करते हुए कथा के नायक के स्थान पर पूर्णतः विष्णु को 
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प्रतिष्ठापित कर देता है । धनुष और बाण यहाँ मख की हथेलियाँ से उत्पन्न होते 


हैं। मुस्कराने से उसका तेज मुख से निकल कर श्यामाक (साँवा) बन जाता हैं 
जिसे हवन करके देवता यज्ञ के तेज को पुन: प्रतिष्ठापित करते हैं+- 


देवा व॑ सत्रमास्त ऋद्धिपरिमितं यशस्कामाः । ते अन्ुवन्‌ 
'यन्न: प्रथमं यशः ऋच्छात्‌ सर्वेषां न: तत्‌ आसत्‌' इति ।*” तेषां म्॑ 
बेष्णबं॑ यशः आच्छत्‌ ।'*'तेन अपाक्रामत्‌ । तं देवा: अन्वायन्‌ यशः 
अवरुरुत्स्यमाना; ।“*'तस्य सबव्याद्‌ धनुरजायत दक्षिणादिषव: । 
सो$स्मयत 'एकं मा सन्‍्तं बहवो न अस्यर्धाषिषुः' इति । तस्य सिध्मीय- 
मानस्य तेजो5पक्रामत्‌ । ते श्यामाका अभवन्‌ । स्मयका दे नाम 
एते। स धनुः प्रतिष्कभ्य अतिष्ठत्‌। या; उपदोका: ““तस्य ब्याम्र्‌ 
अप्यादनू । तस्य धनुः विप्रवमाणम्‌ शिरः उदवतंयत्‌ । तद 
द्याबापृथिदी अनुप्रावतंत*''यत्‌ प्रावतंत्‌ तत्‌ श्रवग्यंस्य प्रवग्यंत्वम । 
त॑ स्तृतं देवता त्रधा व्यगृह्ुन्त । अग्नि: प्रात:सवनसिन्द्रों साध्यन्दिन 
सवन॑ विश्वेदेवा; तृतीयं सवनस । तै० ब्रा० ५।१।१-६ 


इस आरण्यक में आगे एक अन्य महत्त्वपूर्ण तथ्य ध्यान देने योग्य है । पूव॑वर्ती 
ब्राह्मणों में इस सम्बन्ध में अश्विनों का उल्लेख नहीं है किन्तु यहाँ मख के सिर 
के नष्ट हो जाने पर देवता देव-वेद्य अश्विनौ से उस सिर को पुनः जोड़ने की 
प्राथंना करते हैं। अश्विनौं प्रवग्ये में एक ग्रह ( मिट्टी क्रा कुल्हड़, जिसमें 
देवों को भाग दिया जाता है ) प्राप्त करके मख का सिर धड़ से संयुक्त कर देते 
हैं । इस सिर को जोड़ने की प्रक्रिया का वर्णन तत्तिरीय ब्राह्मण भी लगभग 
पर््चावश ब्राह्मण की तरह करता है-- 


ते देवा. अश्विनों अन्लुवन्‌ भिषजो वे स्थः। इदं यज्ञस्य 
शिरः प्रतिधत्तम इति । तो: अब्ूतास वरं वृणीमहि, ग्रह: एवं नो 
अत्राषि गुह्मताम्‌”' तो एतद यज्ञस्य शिरः प्रत्यधत्ताम्‌ यत्‌ प्रकायः । 
तेन. सशीछ्ष्णा यज्ञेन यजमाना: अकः आशिषो5रनधत। अधि सुवर्य 
लोकम्‌ अजयन। यत्त, प्रवरग्थ॑प्रविनवित -. यज्ञस्येव तच्छिर: 
प्रतिदधाति । तेन अश्ञीर्ष्णा यज्ञेन यजमान; अब आशिषो रुब्धे5भि 
सुवर्ग लोक जर्याति । तस्माद्‌ एष आश्विनप्रवया: इब यत्‌ प्रवर्षः । 


तें० ब्रा० ५।१।७ 
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ऋक तथा यजुर्वेद में अश्विनौ के देव-वैद्य होने के कई उल्लेख हैं (उदा० 
देवा यज्ञमतन्वत भेष॒जं भिषजाश्विना, वाज सं० १६।१२) । साथ ही उनके द्वारा. 
च्यवन को वृद्धावस्था से मुक्त कराने तथा विश्पला की ढाँग ठीक करने आदि को. 
कई कथाएँ हैं ( ऋ० बे० १॥११८।६ तथा १।११२॥१० आदि )। ते० आ० 
में अश्विनौं के इसी स्वरूप को ध्यान में रखते हुए कथा में उनका सन्निवेश 
कर दिया गया है। श० ब्रा० प्रवग्यं से अश्विनौ के इस सम्बन्ध कीजों 


मनोरंजक़ आख्यायिक्रा प्रस्तुत करता है (देखिये, श० ब्रा० १४॥१।१।१८-२ ५) 

उसका उल्लेख अश्विनौ के प्रसंग में ( प्र० २८५६-८७ ) किया गया है। 

“महषि दध्यञच्‌ (प्रवरग्यं की) इस “मधु-विद्या' को जानते थें। वे जानते थे कि 

यज्ञ का सिर कँसे जोड़ा जा सकता है और उसे किस प्रकार पूर्ण किया 
जा सकता है। पर इन्द्र ने उससे कहा क्रि यदि तुम यह विद्या किसी को 
बताओगे तो मैं तुम्हारा सिर काट लूँगा। अब्वनों के मन में इसे सीखने को 
बड़ी इच्छा हुई। वे दध्यञ्च्‌ के पास पहुँचे । उन्होंने इन्द्र की चेतावनी उनसे 
बताई। अश्विनौ ने कहा कि हम अभी ही तुम्हारा सिर काटकर एक अश्व का 
सिर तुम्हारे धड़ से जोड़ देते हैं। तुम उससे ही उपदेश दो । जब इन्द्र उसे 
काट डालेगा तो हम तुम्हारा वास्तविक सिर लाकर जोड़ देंगे । ऐसा ही हुआ 
और अश्विनौ उस मधुविद्या (प्रवग्यं-क्रिया) के अधिकारी ज्ञाता हो गये? । 
उन्होंने देवों के अध्वर्यू बनकर" यज्ञ करते हुये यज्ञ का कटा सिर उसी में जोड़ 
दिया ।” इस मधु विद्या के दाशंनिक तत्त्वों का वर्णन श० ब्रा० में आगे (अर्थात्‌ 
बृहदारण्यक उप० २।५६ में) अत्यन्त विस्तार से प्राप्त होता है । 


प्रस्तुत कथा के कर्मकाण्डीय महत्त्व को न समझते हुए कीथ ने लिखा है कि 
यह कथा बड़ी विचित्र तथा असंगत है और इसका कोई भी प्रतीकात्मक अर्थ 


१, अश्विनौ के मधु से घनिष्ठ संबन्ध के लिये पीछे अश्विनौं का विवरण 
देखिये (पृ० २७८ ७६ ) | प्रवरग्यं की मधु-विद्या से उनका सम्बन्ध 
स्वाभाविक है। ऋग्वेद १।११६।१२ में ही अश्विनौं को इस मधु- 
विद्या का अधिकारी बताया गया है जिसे उन्होंने दध्यव्च से अश्व- 
शिर के माध्यम से प्राप्त की--दधष्यडः हु वा यन्मध्वाथवंणो 
वामश्वस्थ शीर्ष्णा प्र यदीमुवाच । 


२. अश्वनौ के आध्वयेव के लिये देखिये श० ब्रा० ४।१।५।१५ तथा 
८।२॥१।३ । है" 
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लेना भूल होगी” । पर श० ब्रा० की परवर्ती कण्डिकाएँ ही इस रहस्यात्मक 
कथा की सुस्पष्ट व्याख्या करती हैं । अपने अद्वितीय महत्त्व के कारण प्रवर्ग्य ही 
यज्ञ का शीर्ष है । यज्ञ और विष्णु के पूर्ण तादात्म्य के कारण श० ब्रा० विष्णु 
- को कथा के मुख्य पात्र के रूप में चित्रित करता है ।॥ प्रवरग्य की क्रिया में जब 
मिट्टी के सकोरे में दूध गरम किया जाता है तो वह प्रतप्त होकर आकाश में 
चमकने वाले आदित्य से उपमेय हो जाता है। अतः प्रवग्यं ही सूर्य है ( य एष 
तपति, एष उ प्रवग्ये:, १४१।१।२८ )। जो यज्ञ की शेष क्रियाओं को जानता 
हुआ भी इसे (प्रवग्यें को) नहीं जानता वह मानों यज्ञ-रूप विष्णु का सिर 
खण्डित करता है--ऐसा सिर जो ब्राह्मण ग्रंथों की रहस्यमय यज्ञिय शैली में सूर्थ 
है। अश्विनौ ने जाकर दध्यड्च्‌ से यह विद्या पढ़ी और तब वे यज्ञ के सिर को 
जोड़कर पूर्ण बनाने में सफल हुये । 
ब्राह्मण ग्रंथों में सम्पन्न विष्णु और यज्ञ का यह तादात्स्य परवर्ती साहित्य 
में भी भुलाया नहीं गया है। महाभारत के विष्णु-सहलनाम में विष्णु ऐसे 
कई नाम प्राप्त होते हैं जिसमें उनको “यज्ञ' कहा गया है-- 
यज्ञ इज्यों महेज्यश्च ऋतु: सत्र महामख:ः | अनु ० १४६।४८ 
इसी प्रकार पुराणों में भी भगवान्‌ विष्णु को स्थान-स्थान पर 'यज्ञ का 
स्वामी 'यज्ञ का अधिष्ठाता' तथा यज्ञ का फल-प्रदाता' कहा गया है । मत्स्य 
पुराण (२४५१०) में जब शुक्राचार्य बलि से बताते हैं कि विष्णु वामन-रूप द 
में तुम्हारे इस यज्ञ में आ रहे हैं तो वह अत्यन्त प्रसन्न होकर कहता हैं-- " 
घन्यो5हं कृतपुण्यश्च यन्‍्से यज्ञपतिः स्वयम्‌ । 
यज्ञमम्यागतो ब्रह्मन्‌ मत्त: कोधन्यो5घिकः पुमान्‌ ॥। 
मत्स्य ० २४५।१० 
ब्रह्म पुराण (७३ वां अध्याय) में इस प्रसंग में विष्ण के लिये “यज्ञेश! 
'यज्ञवाहन' तथा “यज्ञपुरुष” विशेषण प्रयुक्त हुए हैं-- 
कक. नासौ विश्रो, बले सत्यं यज्ञेशो यज्ञवाहन:। ७३॥।३२ 


ख. यज्ञेशों यज्ञपरुषश्चन्द्रादित्यों स्तनान्तरे। ७३।४२ 
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विष्णु पुराण भारतभूमि की प्रशंसा करता हुआ कहता है कि इसः देश में विविध क्‍ 
यज्ञों से यज्ञपुरुष, यज्ञमय, भगवान््‌-विष्णु की उपासना की जाती- है--- 


पुरुषयंज्ञ१रुषो जम्बूदीपें सदेज्यते । 
यज्ञेयंज्ममयों विष्णुः, अन्यद्वीपेषु चान्यथा ॥ विष्णु० २।३।२१ सु 
श्रीमदृभागबत में तो शायद ऐसे उल्लेखों की गणना ही नहीं जा सकती 
जिनमें. विष्णु को यज्ञ से घनिष्ठतया संबन्धित बताया: गया है। उदा० ३॥१३ में... 
उतके लिये 'यज्ञलिंग (यज्ञ से ज्ञात होने वाले, श्लोक १३) 'यज्ञ! (२२) “यज्ञ ह 
पुरुष' (२३) “यज्ञेश्वर' (२६) तथा; ३।१४ में 'यज्ञमूतति (२) 'यजुषां पति! (८५) 
आदि विशेषण प्रयुक्त हुए हैं। ५ 


श्रीमद्भागवत, चतुर्थ स्कन्ध, के दूसरे अध्याय में दक्ष प्रजापति' और उनके 
जामाता भगवान्‌ शिव के पारस्परिक विरोध भाव के जन्म का चित्रण है। 
शिव के ढ्वारा आदर न॒पाकर दक्ष उन्हें खब॒ खरी-खोटी' सुनाता है और इधर 
शिव के गण दक्ष और उनके अनुयाथियों को यज्ञ के कर्मंकाण्ड में लिप्त रह कर 


सदा ऐहिक सुखों की कामना कस्ते रहने के लिए फठकारते/हैं । वैदिक कमंकाण्ड - 


की निन्‍्दा सुन. कर महर्षि भृगु निवृत्तिमार्गी शिवगणों को शाप देते हुए कहते हैं 
कि तुम लोग उस वैदिक मार्ग की निन्‍दा करते हो जिसके संस्थापक साक्षात्‌ 
विष्णु हैं और जिस पर बड़े-बड़े ऋषि मुनि चलते आये हैं, अत: पाषण्डी हो 
जाओ' 


ब्रह्म च, ब्राह्मणांश्वेव यद्युयं परिनिनन्‍्दथ । 
सेतु विधारणं पुंसामतः पाषण्डमाश्रिताः ॥। 
एष. एवं हि लोकानां शिव: पन्थाः सनातन: । 
यं पूर्व चानुसंतस्थः यत्प्रमाणं जनाद॑ंनः ॥ 
तद्‌ ब्रह्म परम शुद्ध सतां वत्म सतातनम्‌ । 
भागवत ४॥२।३०-३२ 


आगे (द्वितीय भाग में) शिव के प्रसंग में बताया जायेगा: कि प्राचीनकाल 
में शिव और विष्णु दो विभिन्‍न प्रकार के धा्भिक वर्गो से सम्बन्धित थे । शिव 
उन निवृत्तिमार्गी परिव्राजकों के आराध्य थे जो सांसारिक भोगों पर दृष्टि रखने 
वाले कमंकराण्ड का बहिष्क्रांर करके आत्म-तत्त्व की खोज में संलग्न रहता था 
और विष्णु वैदिक कमंकाण्ड अथवा अज्ञ-यागादिकों सेः सम्बन्धित थे । दक्ष 
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प्रजापति है। प्रजापति का ही ब्राह्मणों में नाम दक्ष है ( ते० सं० २।३।५, 
श० ब्रा० २।४॥४॥२) और प्रजापति यज्ञ के जनक, अधिष्ठाता तथा स्वत: यज्ञ- 
स्वरूप हैं। अतः दक्ष और शिव का विरोध स्वाभाविक ही हैं। 


विष्णु के यज्ञमयत्व की सबसे सुन्दर परवर्ती व्याख्या श्रीमद्भागवत 
प्रस्तुत करता है। यहाँ यज्ञ को विष्णु का एक अवतार मान कर उसे मानवी 
रूप दे दिया गया है, प्रजापति रुचि की पत्नी आक्ति के गर्भ से विष्णु 'सु-यज्ञ' 
नाम से जन्म लेते हैं। उनकी पत्नी का नाम ' दक्षिणा” है। दोनों के संयोग से 
सु-यम नामक देव गणों की उत्पत्ति होती है-- 


जातो रुचेरजनयत्‌ सुयमान्‌ सुयक्ञ: । 
आकतिसुनुरमनामथ दक्षिणायाम्‌ ॥ 
भागवत० २।७॥२ 
इसी महापुराण के चतुर्थ स्कन्ध में यज्ष और दक्षिणा के संयोग की कथा 
कुछ विस्तार से दी गई है। स्वायंभुव मनु ने अपनी पुत्री आकृति का विवाह 
रुचि प्रजापति के साथ इस शर्त पर कर दिया कि वे उसकी प्रथम सन्‍्तान को 
अपने दत्तक पुत्र के रूप में ग्रहण करेंगे । पुत्र साक्षात्‌ विष्णु का अवतार था । 
उसका नाम यज्ञ था | पुत्री का नाम दक्षिणा था। वह लक्ष्मी का अंश थी । 
पुत्र का पालन स्वाथंभुव मनु ने किया और पुत्री का प्रजापति रुचि ने । युवक 
होने पर यजुष्‌ ( त्यज्ञ ) मन्त्रों के अधिपति ने अपने ऊपर आसक्त दक्षिणा 
का पाणिग्रहण किया । इस विवाह से दोनों को तोष हुआ और उनके संयोग 
से तुषित नामक द्वादश देवता उत्पन्न हुए । 
इन तुषित देवों का उल्लेख ऊपर ( पृ० २१३ पर ) आ चुका है। ये ही 
वर्तमान वैवस्वत मन्वन्तर में द्वादश आदित्य हैं। यज्ञ और दक्षिणा के घनिष्ठ 
सम्बन्ध पर आधारित इस कथा में प्रतीकात्मकता ही सर्वोपरि है। इसीलिए 
दोनों के मिलन में भ्राता और भगिनी के सम्बन्ध को भी उपेक्षित कर दिया 
गया है। सुसम्पन्न यज्ञ और उदार दक्षिणा से यजमान को जो तोष प्राप्त होता 
है उसकी झाँकी इन बारह पुत्रों के नामों में है-- 


प्रजापति: . स भगवान्‌. रुचिस्तस्यामजीजनत्‌ । | 
मिथुन ब्रह्मवचंस्वी परमेण समाधिना ॥। | 
यस्तयो: पुरुष: साक्षाद्‌ विष्णुयंज्ञस्वरूपधुक्‌ । 
या स्त्री सा दक्षिणा मतेरंशभूतानपायिनी ॥ 
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तां कामयात्रां भग्रवानुवाह यज्ञुषधां पतिः ॥ 
तुष्ड़ायां. तोष्मापन्नोउजनग्द्‌ द्वादशात्मजान ॥। 
तोष:. श्रतोषः संत्ोषो सरंद्र: द्ाल्तिरिडस्पतिः । 
इध्सः कविविभ॒: स्वहक्तः सुदेवो रोचनो द्विषट 
तुषिता नाम ते देवा ॥| 


भाग ० ४॥१।२९० 


यज्ञ और दक्षिणा का परस्पर ऐसा सम्बन्ध ते० सं० ( ६॥१॥३ ) में भी 
वणित किया गया है पर यहाँ वक्षिणा के ग्ं से इन्द्र क्रा जन्म होता है। 
शण ब्रा० ३३२।१।२७ में दक्षिणा का स्थान वाक्‌ ने ले लिया हैं । 


विष्णु का यज्ञ-वराह रूप 


विष्णु का यज्ञ से यह संबर्ध इतना अधिक व्यापक है. कि विष्णु के अन्य 
स्त्ररूपों के पूर्व भी यज्ञ शब्द प्रायः विशेषज्ञ रूप में प्राप्त होता है-- “पृथ्वी की 
रक्षा के लिये विष्णु ने 'यज्ञन्व॒राह' का रूप धारण किया।. भ्रीमद्भागवत 
३।१३ में भगवान्‌ के इस यज्ञमय वराह-शरीर की एक अत्यन्त उत्कृष्ट स्तुति 
प्राप्त होती है. जिसमें यज्ञ के विभिन्‍्त अंग तथा क्मंक़ाण्ड के उपकरण: भगवान्‌ 
के विभिन्‍न अंग्-उपागों के रूप में वरणित किये गये हैं। तीनों वेद ही! उनके 
शरीर हैं। उनके रोम-छिद्रों में सम्पूर्ण यज्ञ समाये हुए हैं। उनकी त्वचा छन्द है। 
रोम कुश हैं। नेत्र घृत हैं। चारों चरण चातुर्होत्र हैं। मुख स्रूक्‌ है। दोनों 
नासापुट स्र्‌वा हैं। उदर इडा (यज्ञिय भक्षण-पात्र) है । दोनों कान चमसः और 
ग्रह हैं । मुख प्राशित्र है| भं।जन अग्निहोत्रहै....आदि आदि । विष्णु के यज्ञमयत्व 
के सम्गन्ध में यह महत्त्वपूर्ण स्तुति शब्दशः-उद्धरणीय है-- 


जितं जित॑ तेडजित यज्ञभावन त्रयों तनु त्वां परिधन्वते नम: । 
यद्रोमगर्तेष निलिल्युरध्वरास्तस्म नमः कारणसूकराय ते ॥ ३४॥ 
रूप॑ तबेतन्ननु दुष्कृतात्मनां दुर्दशंनं देव यदध्वरात्मकम्‌ । 
छन्दांसि यस्य त्वचि बहिरोमस्वाज्यं दृशि त्वंत्निण् चातुहँत्रिम॥२३४५॥ 
स्तक्‌ तुण्ड आसीत खूब ईश नासयोरिडोदरे चमसाः: कणरन्प्र । 
प्राशिन्नमास्थे प्रसने ग्रहास्तु ते यच्चवंणं भगवन्नग्निहोत्रम ॥३६॥ 


दीक्षानुजन्मोपसदः शिरोधरं त्वं प्रायणीयोदयनीयदंष्ट्र : । 
जिह्ना प्रवग्यंस्तव शीर्षऊं क्रो: सम्यावसथ्यं चितयो$सवबो ते ॥|३ ॥ 
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सोमस्तु रेत: सबतान्यवस्थिति: संस्थाविभेदास्तव देव घातवः । 
सतन्नाणि सर्वाणि शरीरसन्धिस्त्वं सर्वयज्ञक्रतुरिष्टिबन्धनः ॥३८॥। 
नमो नमस्ते5खिलमंत्रदेवताद्रव्याय. सर्वक्र॒तवे क्रियात्मने ॥३६॥ 
. लगभग इसी शैली में विष्णु के यज्ञ-वराहरूप का वर्णन मत्स्य प्राण (२४७ 
६२-७६) तथा वायु प्राण (६।१५-२७) में भी गया है । 

विष्णु के वराह अवतार की इस कथा के अत्यन्त सूक्ष्म अंकुर ऋग्वेद में ही 
प्राप्त होने लगते हैं किन्तु पुराणों का यह रूप उस मूल से बहुत अधिक परिवर्तित 
है। ऋ० १।६१।७ में कथा का प्राचीनतम, किन्तु साथ ही अत्यन्त अस्पष्ट, 
उल्लेख प्राप्त होता है। इसमें कहा गया है कि “बलवान धनुर्धारी विष्णु ने 
पर्वत को विदीणं करते हुए [ उसके पीछे रहने वाले ] वराह को वेध डाला और 
पका हुआ अन्न चुंरा लाए -- 

मुषायद्‌ विष्ण: पंचतं सहीयान्‌ विध्यंद्‌ बराहं तिरो अद्विमस्ता ॥ 

ऋग्वेद में केवल एक और स्थान पर इस देवकथा का लगभग इन्ही शब्दों 
में उल्लेख किया गया है। कवि इन्द्र से कहता है कि “हे इन्द्र, तुम्हारे द्वारा 
प्रेरित त्रिविक्रेम-विष्ण एक सौ महिष, दूध में पकें चावल ( पायस या खीर ) 
तथा एक भयंकरं शूकर (एमुंष) की उठा ले गये 

विश्वा इंत्‌ ता विंष्णराभरंत्‌ उरुकंमस्त्वंषितः। 
शंतं महिषान क्षीरंपकिमोदनं  वराहमिन्द्र एमुषम्‌ ॥ 5/७७।१० 

यह तो लगभग असंग्दिध है कि प्रथम मंत्र में उल्लिखित वराहवध इन्द्र 
द्वारा वत्र-वध के आलैंकारिक वर्णन के अतिरिक्त और कुछ नहीं है। बराह 
वत्र का हीं प्रतीकात्मक नाम है* । त्रित ऑप्त्य को, जो ऋग्वेंद में इन्द्र के मुख्य 


१, जे० कॉइपर, (एन आस्ट्रों-एशियाटिंक मिथ इन ऋग्वेद, पृ० १२) 
का विंचार हैं कि “ओंदन' यज्ञ की दृष्टि से किसी महत्त्वपूर्ण तत्त्व को 
यौतित करता है, संभवत: अग्नि या सौम को । फॉन श्र्योदर ने इसे 
सूर्थ का वांची माना है । खोन्डा, आस्पेक्ट्स पृ० १३६ टिप्पंणी ४१। 

२. देखिये, लुई रेनू, वंत्र ए बुध्रग्त, पेरिस १६३४, पृ० १६३ । 
मक्डानल, बँ० मा० पृ० ४१ तथा १५१ । 

खोन्डा, आस्पेक्ट्स० पृ० १२७॥। 
कीथ, रिलीजन एण्ड फिलासफो० पृ० १११ । 
फा में ---२२ 
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सहायक के रूप में वृत्र-वध के लिये प्रख्यात है, ऋ० १०।६६॥६ में हे का 
वध करते हुए वरणित किया गया है--- 


अस्य त्रितो न्‍्वोजसा वृधानों विपा वराहमयो अग्रया हन्‌ । 


वार्‌ अथवा बर्‌ शब्द जल का वाची है। स्वादिगणी अह धातु का अथ व्याप्त 
करना है? । जल को अच्छादित कर लेने और उसे प्रवाहित न होने देने से वृत्र 
की ही संज्ञा वाराह या वराह है (अह_+घत्र)। यह सुविदित है कि पर्वत-वाची 
सभी शब्द ऋग्वेद में मेघों के भी वाची हैं। अतः मेघों या अन्तरिक्ष में 
विद्यमान वृत्र का हनन तथा उसकी सम्पति (जल) का आहरण ही इन एलोकों 
का व्ण्य जान पड़ता हैं । 


ऋग्वेद के इन अस्पष्ट संकेतों की व्याख्या करते हुए सायण ने ऋ० बे० 
८।७७।११ के भाष्य में क्ृष्ण-यजुर्वेदीय चरक-ब्नाह्मण से एक उद्धरण दिया 
है जो अब अप्राप्य है। द्याद्विविद ने अपनी नीतिमंजरी में भी इसे 'हते बराहे 
शक्रेण विष्णजंग्राह पायसम्‌' (श्लोक १२६) के भाष्य में उद्धृत किया है-- 


विष्णयंज्ञ: । स॒देवेम्य आत्मानमन्तरधात्‌ ॥। तमन्यदेवता 

_ नाविन्दन्‌ इन्द्रस्त्ववेत्‌ ।स इन्द्रसब्रवीतू को भवानिति । तमिन्द: 
प्रत्यक्रवीत्‌ अहं दुर्गाणामसुराणां च हन्ता | भवाँस्तु कः ? इति । 

स: अन्नवीत्‌ अहं दुर्गादाहर्ता, त्वं तु यदि दुर्गाणामसुराणां हन्ता ततः 

अय॑ बराहो वामसुषः एकविशत्या: पुरामश्मयोनां पारे वसति 

तस्मिन्नसुराणां बसु वाममस्ति। तमिस्र जहोति तस्थेन्द्वस्ताः पुरो 
भित्त्वा हृदयमविध्यत्‌ । अधि तत्र यदासीत्‌ तद्‌ विष्णुराहरद्‌ इति । 


'यज्ञरूपी विष्णु देवों से छिप गये । इन्द्र को यह पता था। जब इन्द्र विष्णु 
के पास गये तो विष्णु ने पूछा कि तुम कोन हो ? इन्द्र ने अपना परिचय देते 
हुए कहा कि मैं दुर्गों को नष्ट करने वाला तथा असुरों का वध करने वाला 
बोर हूँ, लेकिन तुम कौन हो £ विष्णु ने कहा, मैं दूरस्थ दुर्ग से भी प्रत्येक 
वस्तु को यहाँ ला सकता हूं । यदि तुम असुर-हन्ता हो तो इकक्‍्कीस पहाड़ियों 
के पीछे रहने वाले उस असुर को मार डालों जो देवों का धन चुरा ले गया है । 
इन्द्र ने उसे मार डाला और तब विष्णु उसके द्वारा संचित धन को देवों के 
लिये ले आये ।* 


१. देखिये, पा० धातु पाठ, १२७३, अह व्याप्तो (अह्वोति) । 
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आगे सायणाचार्य लिखते हैं कि प्रथम मंत्र (१॥६१।७) के चतुर्थ पाद 

“विध्यद्‌ वराहं तिरो आद्विमस्ता' में विष्णु का वराहवध के लिये इन्द्र के प्रति 

कथन है और तृतीय पाद में इन्द्र विष्णु से उस धन को लाने के लिए कहते हैं : 

_ “मुषायद्‌ विष्णु: पचतं सहीयान्‌' + विष्णु वहाँ से क्या क्या लाये, यह अगले 
(५।७७। १०) मन्त्र में बताया गया है" । 


उपर उल्लिखित चरक ब्राह्मण का यह घिवरण प्राचीनतर तैत्तिरीय संहिता 
की एक कंडिका ( ६॥४२।४॥२ ) का थोड़ा सा संक्षिप्त रूप है। ते० सं० में 
(क) यज्ञ विष्णु रूप धारण करके पृथ्वी में घुस जाता है", (ख) सब देवता 
मिलकर उसे ढंढते हैं, (ग) इन्द्र उसके ऊपर से होकर जाता है (और उपर्युक्त 
वार्तालाप होता है), (घ) असुर सात पर्वतों के पीछे रहता है, इक्कीस के नहीं, 
(3) इन्द्र दर्भ घास का एक गुच्छा उठाकर उससे पर्वतों को भेद कर असुर 
को मार डालता है और और तब (च) विष्णु-रूपी यज्ञ उस (वराह ) को एक 
यज्ञ के रूप में लाकर देवों को भेंट करता है । 


यज्ञो देवेस्यो निलायत विष्णूरूपं कृत्वा स पृथिवों प्राविशत्‌ 
त॑ देवा हस्तानुत्संरम्येच्छन्‌ तमिल उपयुवर्यत्यक्रामत्‌ सः अन्नवीत्‌ को 
मा अयम्‌ उपर्युपरि अत्यक्रमोत्‌ इति अहं ढुगें हम्तेत्यथ कस्त्वमित्यहं 
दुर्गादाहतेंति सः अब्नबीत्‌ दुर्ग वे हन्ता अबोचथा बराह: अय॑ वामसोष: 
सप्तानां गिरीणां परस्ताद्वित्तं बेद्मम्‌ अधुराणां बिभति त॑ जहि यदि द 
दर्गे हत्ता असि इंति स दर्भपृ>जीलम, जबृबृह्म सप्तगिरोन्‌ भित्तवा | 





१. तयोम॑ध्ये 'अस्येदुमातुः इत्यत्र विष्णुना हे इन्द्र त्व॑ दुर्गाणां हन्ता' 
... इत्यात्मानं कथयसि तहि वराहम्‌ असुरं जहि इत्युक्तार्थों 'विध्यद्‌ 
वराहम्‌' इति पदेन प्रतिपादित: । इस्द्रेण च किष्णों त्वं 'दुर्गादाहर्ता' 

इंति ब्रूषे मया पुराणि जितान्यसुरश्च घातितस्तस्य वाम॑ वसु आनय 
इत्युक्तो विष्णुमूरतिः तस्य वराहासुरस्य धन मुमोष । स अर्थों 'मुषा- 

यद्‌ विष्णुः पचतम्‌! इति पदेन सूचितः । स कि पुनः मूषितवान्‌ इति । 
तदत्र उच्यते 'विश्वा इत्‌ ता” इति । | 
(ऋग्वेद ८।७७।१० पर सायण-भाष्य) | 

२९. इस भाव की विष्णु शब्द के वाच्यार्थ प्रवेश करने वाला ! ( विश्‌ | 
प्रवेशने ) से तुलना कीजिये। | 








-..त>“ह0 3.23... क--.55::. 3 ८... 
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तमहनत्‌ सः अन्नहीत्‌ दुर्गाद्‌ वा आहर्ता अवोचथा एतमाहरेति तमेभ्यो 
यज्ञ एव यज्ञमाहरद्यत्‌ तद्वित्त वेद्यमसुराणाम्‌ अविन्दन्त । 
ते० सं० ६॥३।४।२, ३ 

कृष्णयजुवेंद की मंत्रायणी संहिता में (३।८।१) भी यह उद्धरण बहुत कुछ 
इन्हीं शब्दों में प्राप्त होता है)। किन्तु यहाँ एक महत्त्वपूर्ण बात यह है कि प्रारंभ 
में विष्णु का उल्लेख नहीं किया गया । यज्ञ ही देवों से छिप जाता है। पक्षी 
तक्र उसके ऊपर से नहीं जा सकते । पर इन्द्र उसके ऊपर से निकलता है । तभी 
वार्तालाप होता है और असुर के मरने पर विष्णु उसकी संपत्ति को देवों के पास 
ले आते हैं। यहाँ पर आकर विष्णु तथा यज्ञ का तादात्म्य कर दिया जाता है। 
मे० सं० इस सम्बन्ध में ऋग्वेद की एक अन्य ऋचा ( ५।६६।२ )* भी उद्धृत 
करती है जिसकी ओर प्रायः विद्वानों का ध्यान नहीं गया । 


काठक संहिता (२५॥२) में वणित यह कथा लगभग मंत्रायणी संहिता के 
ही समान है। 


मानना होगा कि यह कथा है बहुत ही अस्पष्ट । इतना ही स्पष्ट हो पाता 
है कि कथा ब्राह्मणिक कमंकाण्ड से किसी ने किसी रूप में संबद्ध है, पर इसका 
वास्तविक तात्पयं जानना कठिन है। असुरों का घातक इन्द्र देवों के शत्रु वराह 
(वृत्र) को मार डालता है और इस विध्न के नष्ट हो जाने पर मनुष्यों तथा 
देवों को हर प्रकार की ऐहिंक एवं पारलौकिक संपत्ति प्रदान करने वाली यज्ञ 
नामक दिव्यशक्ति (अथवा विष्णु) असुरों के उस कोष को प्राप्त करने में समथे 


होती है । पर इस कोष को ( दूसरा ) यज्ञ क्‍यों कहा गया है यह स्पष्ट नहीं है । 





१, अ्म्यर्धों वे देवेम्यो यज्ञ आसीतू तेनाविदुरिहु वा स हृह वत्यध्ति यज्ञ 
इति त्वविदुः । तेन वे संसृष्टिसेछन्‌ त॑ भंषमेछन्‌ तस्‌ न अविन्दन्‌ । 
त॑ बयांसि उपरयुपरि नात्ययतन्‌ । तमिस्त्रः उप्रयु परि अत्यक्रामत्‌ ““अय 
बराह आमुख एकविद्वत्या: पुरां पारे अश्ममयीनां तस्मिन्‌ असुराणां 
बस वाममन्तः त॑ जहीति त॑ वे विष्णुराहरद्‌ । यज्ञो व॑ विष्णु: यज्ञो 
थे तद्ज्ञम असुरेम्यः अध्याहरद्‌ यज्ञेन व॑ तद्ज्ञं देवा असुराणाम- 
बिन्दन्त'''। मं८ स० ३।५।॥३ 

२. अतिविद्धा विथरेणा चिदस्त्रा त्रि: सप्त सानु संहिता गिरोणाप्त्‌। 
न तहंबो न मत्यंस्तुतुर्याद्यानि प्रवुद्धो बृषभश्चकार ।। 








[ द्युस्थानीय देवता (२) :: ३४१ 


एक उल्लेखनीय बात ओर है । ऋग्वेद में (५७७।१०) 'एमुष' शब्द वराह 
(वृत्र) का विशेषण मात्र है और “भयंकरत्व” का भाव सूचित करता है। 
ब्राह्मणों में इसे वराह का व्यक्तिवाचक अभिधान समझ लिया गया है। चरक- 
ः ब्राह्मण में यह शब्द 'वाममुष:! तथा तै० सं० में 'वाममोष:” के रूप में प्राप्त होता 
है | दोनों का अर्थ 'धंन ( वाम ) चुराने वाला' है। ऋग्वेद के एमुषः शब्द 
के अनुरूप नीतिमज्जरी में उल्लिखित चरक-ब्राह्मण के उद्धरण में 'वराह 
एवमुष:' पाठान्तर भी प्राप्त होता है" और मैे० सं० इस वराह का नाम 
'आमुख'* बताती हैं। 


शतपथ ब्राह्मण में आकर यह कथा एक नया मोड़ लेती है। पिछली सभी 
कथाओं में वराह असुरत्व का प्रतिनिधि है किन्तु यहाँ वह लोक-कल्याण में रत 
एक परम सामथ्यंशालिनी शक्ति है। उसका तादात्म्य प्रजापति से किया गया 
है और उसे पृथ्वी का पति बताया गया है । श० ब्रा० १४॥१२।११ में प्रवर्ग्य 
_ के लिये घमंपात्र बनाते समय वन्य-वराह द्वारा उत्खात मृत्तिका ग्रहण करने का 
भी विधान है। इस अवसर पर कहा गया है कि पहले पृथ्वी का परिमाण 
प्रादेश-मात्र था । इसे एमृष नामक बराह ने उठाया (उत्‌्न हन्‌) । वराह 
प्रजापति का रूप था और. प्रजापति पृथ्वी के पति हैं और साथ ही यज्ञ के 
अधिष्ठाता भी । अत: ऐसी मिट्टी प्रवरग्यं पात्र के सवंथा उपयुक्त है-- 


इयतो वा इयमग्रे प्रथिबी आस प्रादेशमात्री । ताम्‌ एमूष 





१ नोतिमंजरी, पृ० २७७ । 

२, कीथ ने अपने ते० सं० के अनुवाद ( हा० ओ० सी०, १६ ) में प० 

५०४ की तीसरी पाद टिप्पणी में लिखा है कि एमुषम्‌ के स्थान 

पर मै० सं० ३।५।३ में 'एमुख” पाठ प्राप्त होता है, जो भशुद्ध है । 

किन्तु सातवलेकर संपादित म० सें० के आंध संस्करण में यह शब्द 
एमुख भी नहीं “आमुख' है । 

अंगुष्ठ से तजंनी तक की पूरी लम्बाई । लगभग १० अंगुल । 

४. यह एमूष शब्द वराह्‌ का वही ऋग्वैदिक विशेषण है, पर सायण ने 
इस ए-मूषः इस प्रकार द्विशब्दात्मक माना है। उनकी मनोरंजक 
व्याख्या देखियि--'ए' अरे पृथिवी । 'सूष: असमुष्या: स्तेयकादिवत्‌ 
त्वम्‌ अदृश्या भवप्ति इति बदन्‌ ... । - 


0 





द 
द 


३४२ :: वैदिक देवता ः उद्भव और विकास ] 


इति बराह उज्जघान । संः अस्याः पति: प्रजापति: । तेन एवं एनम्‌ 
एतत्‌ मिथुनेन प्रियेण धाम्ना संमर्डेयंति । 


तैत्तिरीय संहिता ७।१।५।१ में भी वराह रूपी प्रजापति के द्वारा पृथ्वी के | 4 


उद्धार की यह कथा बहुत थोड़े से अन्तर के साथ उल्लिखित है। सुष्टि के पूर्व 
सब कुछ जल से आच्छन्न था। उस जल पर प्रजापति वायु का रूप धारण 
करके विचरण कर रहे थे । उन्होंने ( जल में डूबी ) पृथ्वी को देखा और वराह 


का रूप धारण करके निकाला । फिर विश्वकर्मा होकर उन्होंने उसंका (जल) 


पोंछा और उसे चपटी बनाया । चपटी किये जाने (या फैलायी जाने) के कारण 
इसे 'पृथ्वी' कहंते हैं-- 
आपो वा इदमग्रे सलिलसासीत । तस्समिन्‌ प्रजापतिर्वायुरभूत्वा 
अचरत्‌ । स इमामपश्यत्‌ । तां वराहो भूत्वा अहरत्‌। तां विश्व- 
कर्मा भुत्वा व्यमाद । सा अप्रथत। सा पृथिव्यभवत्‌ | तत्‌ पृथिव्य 
पृथिवित्वम्‌ । तै० सं० ७।१।५।१ 


इसी संहिता के ब्राह्मण में ( ते० ब्रा० १।१।३।५ तथा आगे ) भ्रजापति के 
द्वारा पृथ्वी के उद्धरण की यह कथा और भी अंधिंक विस्तार के साथ दी हुई 
है । ते० आ० (११०८) में कहा गया हैं कि प्रृथ्वी का उद्घार करने वाले इस 
काले वराह के एक सहस्न हाथ थे-- 
उद्धृतासि वराहेण कृष्णेन शतबाहुना ' । 


यहाँ एक स्वाभाविक प्रश्न उठता है कि इन्द्र के द्वारा वराह का वध करने 
तथा विष्णु के द्वारा उसके धन को ले जाने की कथा का वराह रूपधारी 


“प्रजापति द्वारा प्रृथ्वी के उद्धार की कथा से कोई सम्बन्ध है या नहीं । लगभग 


सभी पाश्चात्य विद्वानों का मत है कि द्वितीय कथा प्रथम कथ। का ही स्वाभाविक 
विकास है । कथा के दोनों भाग एक ही कथा के दो रूप हैं। पहले में वराह देवों 


का शत्रु है किन्तु दूसरे में उसे सृष्टि-उत्पत्ति से सम्बन्धित कर दिया गया है 


१. यह श्लोक महातारायणी उपनिषंद्‌ (४॥५) तथा पद्म पुराण ( सृष्टि 
खंड, २०१५६ ) में भी प्राप्त होता है। पद्म पुराण में वेष्णवों द्वारा 
स्‍्तानानन्तर मृत्तिका धारण करते हुए इसका पाठ करने का विधान 
है । श्लोक का उत्तराध॑ इस प्रकार हैं-- 

नमस्ते सर्वलोकानां प्रभवारणि सृत्रत । 
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और प्रजापति से तादात्म्य करके उसको अत्यन्त उत्कृष्ट स्थिति का भागी बना 
दिया गया है? । दोनों वराहों की एकता का सबसे प्रबल प्रमाण यह है कि 
दोनों 'एमुष” या 'एमूष” बताया गया है। ऋग्वेद में प्राप्त होने वाले इस 
विशेषण की शतपथ ब्राह्मण में पुनरावृत्ति, कथा की अविच्छिन्न परम्परा 
. की द्योतक है | खोन्डा का विचार है कि दोनों ही कथाओं में वराह का मूल 
स्वरूप एक ही है। यह वराह जीवन के सारतत्त्व को ग्रहण करके उसको रक्षा 
करने वाला शक्तिशाली जीव है । प्रृथ्वी से अन्न को उत्पन्न करने में भी उसका 
हाथ है और इस प्रकार उवेरा-शक्ति से उसका सम्बन्ध है लेकिन साथ ही वह 
सरलता से अपनी निधि किसी को नहीं देता । 


पर वराह सम्बन्धी इन दोनों कथाओं का उद्गम परस्पर असंबद्ध रूप से 
मानना ही अधिक उचित है। प्रथम कथा में वराह एक असुर है और देवों का 
विरोधी होने तथा उनका धन हड़प ले जाने के कारण इन्द्र को उसे मारना 
पड़ता है। दूसरी कथा में ऐसी कोई बात नहीं है। पृथ्वी जल में डूबी हुई है अतः 
एक शक्तिशाली शूकर उसको जल से निकाल कर ऊपर स्थापित करता है। यह 
शूकर भी सामान्य वराह नहीं अपितु प्रजापति का ही रूप है। दोनों कथाओं में 
वराह की धारणा परस्पर विभिन्न हैं। साथ ही यह भी ध्यातव्य है कि तेत्तिरीय 
संहिता में दोनों कथाएं स्वतन्त्र रूप से साथ-साथ आई हैं (देखिये ६॥२।४॥।२ तथा 
७।१।५।१) । दोनों की स्थिति में इतना कम अन्तर हैं कि दूसरी कथा को पहली 
का परवर्ती-विकास किसी भी दशा में नहीं माना जा सकता और न ही यह 
सिद्ध किया जा सकता है कि तै० सं० के विभिन्न काण्डों में रचनाकाल की 
दृष्टि से लम्बा व्यवधान है। वस्तुतः दूसरी कथा के बीज अर्थववेद में ( १२। 
१४८ ) ही प्राप्त हो जाते हैं जहाँ पृथ्वी और वराह्‌ का स्पष्ट संबन्ध 
वाणित हैं--' 


बराहेण प्रथिवी संविदाना सुकराय विजिहीते मृगाय । 





१. देखिये, मैक्डानल, बे० मा०, पृ० ४१। 
वौन्डा, भास्पेक्ट्स०, पृ० १३६ । 
कीथ, रिलीजन एण्ड फिलॉसफो०, १० ११९१ | 
इंडियन माइथॉलजी, पृ० ११२। 

२, वही, पृष्ठ १२६ । 
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पाश्चात्य विद्वानों में संभवत: कॉइपर ” ही ऐसे हैं जिन्होंने सूंष्टि रचना से 
सम्बन्धित, प्रजापति के रूप, इस महावराह का प्राचीन वराह कथा से सम्बन्ध 
स्वीकार नहीं किया और कम से कम वर्तमान समय तक प्राप्त प्रमाणों के आधार 
पर तो दोनों कथाओं में संम्बंन्ध की कोई कैड़ी दिखाई नहीं पड़ती । 


ध्यांतव्य हैं कि वराह का यह रूप प्रजापति का है विष्णु का नहीं । 
रामायण तथा प्राचीन पुराणों में भी वराह अवतार का प्रजापति या ब्रह्म से ही 
सम्बन्ध है। सृष्टि रचना के निमित्त विचार करते हुये प्रजापति पृथ्वी को प्रलय- 
कालीन जल में मग्न देखकर एक-दंष्ट्रा वाले महावराह का रूप धारण करंके 
जल के अन्दर से उठाकर लाते हैं और जल के ऊपर स्थापित कर देते हैं । 
रामायण के अयोध्या कांण्ड में स्पष्ट शब्दों में ब्रह्मा द्वारा पृथ्वी के उद्धार का 
कथन हैं-- 


सब॑ सलिलमेवासीत्‌ प्रथिबी सलिलनिर्भिता । 
तंतः समभवद्‌ ब्रह्मा स्वयंभूः देबतेंः सह ॥ 
स बराहस्ततो भूत्वा प्रोज्जहार वसुन्धराम्‌ । 
असजच्च जगत्सब सह पुत्र: कृतात्मभिः ॥ अयोध्या ० ११०३ 


ऊपर ते सं० का जो उद्धरण दिया गया है (७।१।५।१) उसमें कहा गया 
है कि जल से आप्लावित पृथ्वी के ऊपर प्रजापति वायु का रूप धारण करके 
विचरण कर रहे थे । वायु पुराण, जो निश्चित रूप से सर्वाधिक प्राचीन 
पुराणों में से एक है*, कथा में इस ब्राह्मण-कालीन कल्पना का उल्लेख करता 
है (६१-१४) । 'प्रलयकालीन जल से सम्पूर्ण पृथ्वी आप्लावित हो गई ॥ उस समय 
सहस्नों सिर, सहस्रों नेत्र, सहस्नों हाथ और पैर वाले, आदि पुरुष, स्वयंभू, नारायण 


जल में सोये हुए थे । जल (नार) में सोने के कारण ही उन्हें नारायण कंहा 


१. जे० कॉइपर (.]. & ०7८7) एन आस्ट्रो-एशियन मिथ इन दि ऋग्वेद, 
अम्सटर्डम १६५०, पृ० १८ । 

२. इस पुराण में वाणित कथाओं का प्राचीन स्वरूप, साम्प्रदायिकता 
का अभाव तथा महाकवि बाण द्वारा हर्ष-चरित ( ७वीं शतती ) 
में इसकी कथा सुने जाने का उल्लेख आदि कुछ तथ्य इस धारणा 
की पुष्टि करते हैं। किफेंल ( ४४. 76776] ) भी अपने पुराणपञण्च- 
लक्षणम्‌ नामक जमंन ग्रंथ में विविध पुराणों के पाठों की तुलनात्मक 
समीक्षा करने पर इसी निष्कषं पर पहुँचे हैं । 
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जाता है। कालरात्रि के अन्त में सृष्टि के लिये उन्होंने ब्रह्मा का रूप धारण 
किया और वायु के समान लघु-काय होकर खद्योत की भाँति उस अन्धकार में 
इधर-उधर विचरण करने लगे। पृथ्वी को जल में निमग्त देखकर उन्होंने जल 
क्रीड़ा के उपयुक्त वराह का रूप धारण किया । उनका शरीर दस योजन लंबा 
और सौ योजन ऊँचा था । रंग नीले मेघ के समान और घ्घ॑र ध्वनि मेघ-गर्जन 
के समान थी । महापरवत के समान विशालकाय तथा श्वेत, तीक्षष और कठोर 
दाँतों वाले उस वराह की आँखें विद्युत्‌ और अग्नि के समान चमकीली थीं । 
: उस अमित तेजस्वी रूप को धारण करके वे पृथ्वी का उद्धार करने के लिये 
रसातल में घुस गये-- 
तदा स॒भगवान्‌ ब्रह्मा सहत्राक्षः सहस्रपात्‌ ॥ 
सहस्रशीर्षा पुरुषों रुक्‍्मवर्णो ह्यतीन्द्रियः । 
ब्रह्मा नारायणाख्यः स सुष्वाप सलिले तदां ॥ 
सत्त्वोद्र कार्प्रबुद्धस्तु शुन्‍्यं लोकमुदोक्ष्य सः। 
_ आपो नारा वे तनव हत्यपां नाम शुभ्षम | 
' अप्सु शेते च यत्तस्मात्तेन नारायणः स्मृतः॥ 
ब्रह्म तु सलिले तस्मिन्‌ विज्ञायान्तगंतां महीम्‌ । 
अनुमानादसंमूढो.. भूसेरद्धरणं. श्रति ॥ 
सलिलेनाप्लुतां भूमि दृष्ट्वा स तु समन्ततः । 
' कनु रूपमहं कृत्वा उद्धरेयमिमां सहीस्‌ । 
जलक्रीडासु रुचिरं वाराहूं रूपभस्मरत्‌ । 
दद्ययो जनविस्तीणं शतयोजनमुच्छितम्‌ ॥। 
नोलमेघ प्रतीकाशं॑ मेघस्तनितनिस्वनसू ! 
विद्युदग्निप्रकाशाक्षमादित्यसमतेजसम्‌ ॥ 
रूपमास्थाय. विपुल॑ वाराहममितं हरि; । 
ः पृथिव्युद्धरणार्थाय.. प्रविवेश रसातलम्‌ ॥ वाय-3० ६१-१५ 


नारायण 


यहाँ प्रजापति ब्रह्मा ही सृष्टि-रचना के निमित्त जल में डूबी हुई पृथ्वी का 
स्वत: महावराह रूप धारण करके उद्धार करते हैं; किन्तु उनको परमपुर्ष 
नारायण का रूप बताया गया है। ये नारायण निश्चित रूप से विष्णु नहीं हैं । 
श० ६बा० १२।३।४।१ (तथा ११।६९।१॥१, १३।६।२।१२) में एक 'पुरुष-तारायण 
का उल्लेख है (पुरुष ह नारायणं प्रजापतिस्वाच यजस्व यजस्वेति) । इस पुरुष को 
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इसी ब्राह्मण में (३।१।१।८) प्रजापति का विशेषण बताया गया है” मे पुरुष: 
प्रजापतिरकामयत भूयान्त्स्याम्‌ प्रजायेयेति | प्राचीन वैदिक कल्पना के अनुसार 
सृष्टि के आरम्भ में सर्वत्र जल ही जल था (देखिये, ऋग्वेद १०११२६।३ तम 
आसीत्‌ तमसा ग्ल्हमग्ने अप्रकेतं सलिलं सर्वेभा इृदम) ॥ जल के अन्दर सृष्टि का 
रचयिता एवं नियामक परम-पुरुष विद्यमान था (ऋग्वेद १ ।६०।२, पुरुष एवेद 
सर्व यद्‌ भूतं यच्च भव्यम्‌) | कालान्‍्तर में जल में एक हिरण्मय-अण्ड उत्पन्न हुआ 
और उससे हिरंण्यगर्भ प्रजापति का जन्म हुआ (ऋ० १०।१२१।१, हिरण्यगर्भ: 
समवतंताग्रे मृतस्थ जात: पतिरेक आसोत्‌)। जल में निवास करने के कारण 
प्रजापति का ही प्राचीन विशेषण नारायण था । मनुस्मृति (१।६, १०) नारायण 
तथा ब्रह्मा का तादात्म्य करती है । 


तदण्डमभवद्‌ हैम॑ सहस्रांशुसमप्रभम। 
तस्मिन्‌ जज्ञे स्वयं ब्रह्मा सबंलोकपितामह:ः ॥ 
आपो नार इति प्रोक्ता आपो वे नरसूनवः । 
ताः यदस्पायन पूर्व तेन नारायण: स्मृतः ॥ 


| 
श्र 
'] 
पु 
ऐ>. 
' 


और ठीक इसी प्रकार विष्णु पुराण (१।४।१) भी-- 
ब्रह्मा नारायणार्योइसों कल्पादों भगवान्‌ यथा । 


किन्तु श० ब्रा० से स्पष्ट है कि प्रजापति का यह विशेषण प्राचीन काल में 
ही एक पृथक देवता के रूप में विकसित होने लगा था । तथापि तब तक इसकी 
अवधारणा इतनी स्पष्ट नहीं हुई थी कि यह एक स्वतन्त्र और महत्त्वपूर्ण देवता 
बन जाता । अत: बहुत दिनों तक सृष्टि के आदि-कारण के रूप में प्रजापति से 
सम्बन्धित एक अस्पष्ट एवं व्यक्तित्वहीन देवता के रूप में मान्य होने पर भी बाद 
में विष्णु का उत्कर्ष होते पर तथा सृष्टि के मूल-कर्ता के रूप में उनको स्वी- 
कार कर लिये जाने पर, यह विशेषण पूर्णतः विष्णु से जुड़ गया । वायु पुराण 


में उल्लिखित नारायण, प्रजापति से ही सम्बन्धित हैं, विष्णु से नहीं । 


१. कात्यायन की संर्वानिक्रमणी ऋग्वेद के पुरुष-सुक्त १०।६० के ऋषि 
का नाम 'नारायण” बताती है। का० औ० सृ० २४॥३।३६ में भी 
नारायण शब्द पुरुष के विशेषण के रूप में प्रयुक्त हुआ हैं । 

२. नारायण शब्द कें प्रयोंग तथा इंस शब्द से वाच्य दँवी शक्ति की 
धारणा के लिये देखिये ए० रि० ई०, भाग ६, पृ० १८४-८५ पर 
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लिज्भ प्राण अत्यन्त स्पष्ट शब्दों में 'नारायर्ण' को प्रलय-जल में शयन 
करने के कारण स्वयंभू-ब्रह्मा का विशेषण बंताता हैं और उन्हीं के द्वारा वराह 
रूप से पृथ्वी के उद्धृत किये जाने का वर्णन करता है। उसने इस रूप का विष्णु 
के साथ कोई संबन्ध स्वीकार नहीं किया-- 
रात्रो चेकाणंवे ब्रह्मा नष्ठे स्थावरजंगमे । 
सुष्वापाम्भस यस्तसस्‍्मान्तारायण इंति स्मृतः ॥ 
शर्वयेस्ते प्रबुद्धों व॑ दृष्टवा शुन्‍्यं चराचरम्‌ | 
स्रष्दूं तदा मात चक्र बह्मा ब्रह्मविदां वरः ॥। 
उदकराप्लतां मां तां समादाय सनातन: । 
पुर्वेबत्स्थापयांमांस. वाराहूं रूपमाश्चित: ॥। 
लिग-पु०, १।४५६-६ ९ 
पद्म पुराण (सृष्टि खंड, अध्याय रे ) में भी मूलतः ब्रह्मा को ही वराह रूप 
धारण करते हुए बताया गया है । किन्तु लगता है तब तक इस कथा की प्रवृत्ति 
कुछ-कुछ विष्णु की ओर होने लगी थी। पद्म पुराण का विवरण ब्राह्मणों और 
परवर्ती पुराणों के बीच का है। यहाँ कहां गया है कि 'महारात्रि से सोकर 
उठने पर सत्त्वगुण के उद्देक से युक्त (सत्त्वग्रुण से योग विष्णु की विशेषता है, 
ब्रह्मा रजोगुणमय हैं) ब्रह्मा ने सम्पूर्ण लौकों को शून्य और प्रथ्वी को एकार्ण॑व में 
डूबी देखकर कुछ देर विचार कियां और फिर वे यज्ञमय वराह का रूप 
धारण करके जल में प्रविष्ट हुए । बाद के श्लोकों में मुख्यतः विष्णु के लिए 
प्रयुक्त 'भगवान्‌” विशेषण का इस यज्ञ-वराह के लिये प्रयोग हुआ है। ब्रह्मा या 
विष्णु संज्ञा से इस ' भगवान्‌” को स्पष्ट नहीं किया गया । 
ऊपर विष्णु पुराण (१।४।१ ) से उद्धृत श्लोक में नारायण शब्द को ब्रह्मा 
की ही संज्ञा बताया गया है। इसी (चौथे) अध्याय के अगले श्लोकों में 
नारायणन-ब्रह्मा ही वराह रूप धारण करके पृथ्वी को उठाते हैं-- 


जे० एन० फूकु हर का 'तारायण” लेख । लेखक ने इस शब्द को नर 
(पुरुष) शब्द से (अपत्यार्थेक फक्‌ प्रत्यय द्वारा) निष्पन्न माना है और 
ऋ ग्व॑दिक 'पुरुष' का समाना्थक कल्पित किया है । उनकी दुष्ट में 
जल से सम्बन्धित अथे पूर्णतः काल्पनिक है। किंतु उन्होंने इसके 
वास्तविक अर्थ तथा प्रयोग के विषय में अपना अज्ञात स्पष्टत: 
स्वीकार किया हैं (प० १८४ ब)। 
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ब्रह्म नारायणाख्योज्सो कल्पादों भगवान्‌ यथा । 
ससर्ज॑ स्बभूतानि तदाचक्ष्व महासुने ॥१॥ 
प्रजा: ससर्ज भगवान्‌ ब्रह्मा नारायणात्मक: । 
प्रजापतिपतिदेंवोी यथा तन्‍्मे निशामय ॥२॥ 
अतीतकल्पावसाने  निशासुप्तोत्यितः प्रभु: । 
सत्त्वोद्रिक्तत्तथा ब्रह्मा शुन्‍्यं लोकमर्वक्षत ॥३॥ 
नारायणः परो5चिन्त्य: परेषामपि स प्रभुः। 
ब्रहमस्वरूपी भगवाननादि: सर्वसंभवः ॥४॥ 
तोयान्तःस्थां महों ज्ञात्वा जगश्येकाणंबोकृते । 
अनुमानात्तदुद्धारं. कर्तुकाम: प्रजापति: ॥७॥। 
अकफरोत्‌ स्वतनूमनन्‍्यां कल्पादिषु यथा पुरा । 
मत्स्यकूर्मादिकां तद्वद बाराहूं बपुरास्यितः ॥।५॥ 
स्थित: स्थिरात्मा सर्वात्मा परमात्मा प्रजापति: ।।६॥ 
प्रविविश तदा तोयमात्माधारों धराधर: ॥१०॥ 


एलोंकों पर एक सामान्य दृष्टि डालने से ही ज्ञात होगा कि विष्णुपुराणकार 
ने अत्यन्त चतुरता से ब्रह्मा से सम्बन्धित यह कथा विष्णु की ओर मोड़ दी है । 
प्रारम्भ के इलोकों में तो नारायण को जगत्‌ का ख्रष्टा, प्रजापति तथा ब्रह्मा 
कहा गया है। किन्तु क्रमशः इन्हें (पर) ब्रह्म-स्वरूप, सत्त्वोद्रिक्त, स्थिरात्मा, 
परमात्मा आदि विष्णु के विशेषण प्रदान कर दिये गये हैं और कहा गया 
है कि मत्स्य और कूम॑ अवतारों की भाँति यह अवतार भी उन्हीं परमात्मा 
(विष्णु) का ही था' । आगे १२ से ४४ श्लोकों तक पृथ्वी तथा सनकादि 
योगियों द्वारा इस महावराह की विष्णु रूप में स्तुति निबद्ध है और ५॥२९६॥२३ 
में पृथ्वी कृष्ण से कहती है कि आपने ही बराह रूप धारण करके मेरा उद्धार 
किया था--यदाहमुद्धृता नाथ त्वया सुकरमूतिना । 


महाभारत में वराह्‌ अवतार का पाँच स्थानों पर उल्लेख है। तीन स्थानों 


पर (सभापवं अ० ३८, वनपर्व १४३।४४५-४७ तथा शान्तिपर्व अ० ३३६) इसे . 


नारायण का अवतार कहा गया है और दो स्थानों पर (वन० २७२॥५१०५५ 


१. लगभग इन्हीं भावों से युक्त श्लोक ब्रह्माण्ड पुराण १।५।१-१३ में भी 
प्राप्त होते हैं । पर वे विष्णुपुराण की ही छाया मात्र हैं। यहाँ भी 
वराह्‌ अवतार का नारायण-ब्रह्मा से सम्बन्ध बताया गया है । 





॥ 





[ द्यस्थानीय देवता (२) :: ३४६ 


तथा शान्ति० २०६।१६-३० ) विष्णु का। पर महाभारत में नारायण के 
स्वरूप पर दुष्टि निक्षिप्त करने से पता चलता है कि यहाँ पर नारायण शब्द 
का पूर्णतः विष्णु से तादू प्य है; प्रजापति या ब्रह्मा से इस विशेषण का उपयुक्त 
उद्धरणों में कोई सम्बन्ध नहीं । 


परवर्ती प्रक्षेप-बाहुलय के कारण महाभारत एक ही कथा के कई मनोरंजक 
रूप उपस्थित करती है। वनपव॑ में इस अवतार को भूमिका में कहा गया है 
कि एक बार पाषियों के भार से पृथ्वी रसातल में सौं योजन नीचे धँस गई। 
उसने जाकर विष्णु से अपनी रक्षा की प्रार्थना कौ-- 


अतिभाराद्‌ वछुमती योजनानां शत गता । 
नारायण वरं देवं प्रपप्ना शरणं गता || 
महा० वन० १४२३२॥३६-४० 


विष्णु ने अत्यन्त विशालकाय, भयावह तथा एक सींग वाले महाव राह 
का रूप धारण किया और पृथ्वी को उसी सींग पर रखकर ( दाँतों पर नहीं ) 
ऊपर लाये-- 


स तां विसजंथित्वा तु पृथिवों शलकुण्डलाम्‌ । 
ततो वराह: संवृत्त: एकश्यगो महाद्युतिः ॥| 
रकताभ्यां नयनाम्यां तु भयमुत्पादयन्न्‌ इब । 
घूमं च ज्वलयन्‌ लक्ष्म्या तत्र देश व्यवर्धत ॥ 
स॒गहीत्वा वसुमतों शव गेणेकेन भास्वता। 
योजनानां शर्त वीर समुदरति योअक्षरः ॥ 

महा० वन०, १४३।४५-४७ 


इसके विपरीत शान्ति पर्व ( २०६।१६-२० ) में विष्णु के वराह-अवतार 
का एक विचित्र और भारतीय साहित्य में अन्यत्र दुलंभ कारण दिया हुआ है । 
इसके अनुसार एक बार रसातलवासी नरकासुर और उसके दानव-अनुयायी 
अत्यधिक प्रबल तथा आततायी हो उठे । देवों और ब्रह्माजी के कथन पर 
विष्णु ने एक वराह का रूप धारण किया और शीघ्रता से जाकर उन सबको 
अपने खुरों से कुचल डाला। वन पर्व, १४३वें अध्याय, में भी विष्णु इन्द्र की 
सहायता के लिये नरकासुर का वध करते हैं; किन्तु पुराणों में यह कार्य कऋष्ण 
से सम्बन्धित है । 
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३५० :: वैदिके देवता ; उद्भव और विकास ] _ 


मत्स्य पुराण के २४६वें तथा २४७वें अध्यायों में भगवान्‌ विष्णु केइस 
अवतार का बिस्तार से वर्णन है | सृष्टि रचना के समय पर्व॑तीं के भार तथा विष्णु... 
के तेज को धारण करने में असमर्थ होकर कीचड़ में फंसी दुबंल गों की भाँति... 
नीचे धँसती हुईं पृथ्वी को उसकी प्रार्थना पर विष्णु पर्वत के समान विशालकाय, 
कृष्ण-वर्ण, वराह का रूप धारण करके अपनी दाढ़ों पर रखकर ले आते हैं। 


पृथ्वी विष्णु की स्तुति करती हुईं उनके गोविन्द नाम की व्याख्या करती हुई 
कहती है कि प्रत्येक युग में इसी प्रकार प्रनष्ट गो (पृथ्वी) का विन्दन (प्राप्ति) 
करने से आपका नाम गोविन्द है-- 


युगे युगे प्रनष्टां गां विष्णों विन्दरसि तत्त्वतः । 
गोविन्देति ततो नास्ता प्रोच्यसे ऋषिभिस्तथा ।। २४७।४३ 


श्रीमदर्भांगवत के तृतीय स्केन्ध के १३वें अध्याय में सृष्टि-रचना के समय 
जल में डूबी पृथ्वी को देखकर उदास बैठे हुए ब्रह्मा जी की नासिका के छिद्र 
से अंगुष्ठ-पर्व के बराबर एक छोटा सा वराह-शिशु निकल पड़ता है । पल भर 
में ही वह पंत के समान बढ़ जाता है। ब्रह्मा जी तंथा ऋषिगण वराहरूपधारी 
पज्ञ-पुरुष भगवान्‌ विष्णु की स्तुति करते हैं। श्रीमद्भागवत संपूर्ण पुराण- 
साहित्य में अपने काव्यात्मक वर्णनों के कारण अद्वितीय स्थान रखता है । 
वराह के शारीरिक रूप का कितना सुन्दर चित्रण है--- 


उत्क्षिप्तबाल: खचरः कठोर: संटा विधुन्वन्‌ू खररोमशत्वक्‌ । 
खुराहताश्र: सितदंष्ट्र ईक्षा ज्योतिबंभासे भगवान्‌ महीज्नः । २।१३,२७ 


जब वज्र के समान अंग वाले वराह भगवान्‌ पृथ्वी के उद्धार के लिये 
गम्भी रगजंन. के साथ समुद्र में कद पड़े तो उसकी कुक्षि विदीर्ण हो गई 
और उसमें जो उत्ताल तरंगे उठने लगीं वे ऐसी जान पड़ीं मानों समुद्र व्याकुल 
होकर अपने हाथ ऊपर उठाकर भगवान्‌ से प्राथंना कर रहा हो कि मेरी 
रक्षा करो-- 
स वज्ञकटांगनिपातवेगविज्ञीणंकुक्षि: स्तनयन्नुदन्वान्‌ । 
उत्सष्टदीर्षोमिभुजेरिवातंश्चुक्रोश- यज्ञेश्वर पाहि मेति.। ३।१३॥२ 
श्रीमद्भागवत इस कथा में एक और महत्त्वपूर्ण योग करता है और 


वह है हिरण्याक्ष देत्य का। यह देत्य हिरण्यकशिपु का भाई था और 
दिग्विजय के लिये घूमते हुए इसने रसातल में जाकर पृथ्वी को लेंकर आते हुए 








[ द्युस्थानीय देवता (२) :: ३५१ - हर 


भगवान्‌ विष्णु को युद्ध के लिये ललकारा था। इसका जब विष्णु ने वध किया 
तो उसके रक्त से लिप्त. उतके मुख तथा गण्डस्थल की शोभा ऐसी हुई मानों 
'किसी हाथी की सँड़ तथा दाँत गेल की धरती खोदने से लाल हो गये हों' 

- (३२वाँ श्लोक) | इसी स्कन्‍्ध के १८वें अध्याय में हिरण्याक्ष और वराह रूपी 
विष्णु का युद्ध विस्तार से वाणित है। यहाँ यह स्मरण रखना चाहिये 
कि हिरण्थाक्ष दैत्य का महाभारत में उल्लेख नहीं है”? । पर उसके खिलभाग | 
हरिवंश पु० में इसका नाम आता है। हिरण्यकशिपु के द्वितीय भाई के रूप में |; 
इसकी धारणा तब विकसित हुई जब विष्णु-पाषद जय और विजय को पृथ्वी | 
पर दैत्यों के रूप में जन्म लेने का शाप मिला । 


यह तो हुई वराह द्वारा पृथ्वी के उद्धार की कथा की परम्परा | किन्तु 
कहीं-कहीं विष्ण के इस शूकर रूप के कुछ विचित्र से कारण भी मिलते हैं । 
ऊपर महाभारत में एक स्थल पर पातालवासी दैत्यों के विनाश के लिये विष्णु 
के द्वारा धुत वराह रूप का उल्लेख किया जा चुका है। ब्रह्म पुराण | 
($६।७-२०) के अनुसार एक बार सिन्धुसेन नामक राक्षस यज्ञ को लेकर ॥| 
रसातल में घुस गया । यज्ञ के न होने से देवादि प्राणी क्षीण होने लगे । उन्होंने । 
जाकर विष्णु से प्राथंना की और विष्णु ने वराह रूप से रसातल में जाकर ४ 
और दैत्य को मार कर देवों का संकट दूर किया और उनको यज्ञ पुनः द 
प्रदान किया । 


'ममममममनमनननन-म-नमनमम+++ननम«>»+म++++++++++3++++नमममआनन तनमन न-+न-++म3+ «मकान नमननमननन-_-तनन_न न" 


१, तु० की० हॉपकिल्स, एपिक साइथॉलजी, ५० ४८ । | 
२. पुरा देवान्‌ पराभूय यज्ञमादाय राक्षस: ॥ | 
रसातलमनुप्राप्त: सिन्धुसेन इति .. श्रुतः । 

यज्ञ तलमनुप्राप्ते निर्यज्ञा ह्यभवन्‌ मही। 
नायं लोकोउस्ति न परो यज्ञे नष्ट इतीश्वराः । 
विष्णूं पुराणपुरुषं . गल्वा तस् मे न्‍्यवेदयन्‌ । 
ततः पश्रोवाच भगवान्‌ वाराहं वपुरास्थित: । 
आनयिष्ये मख्॑ पुण्यं॑ हत्वा राक्षसपुगवान्‌ । 

स॒ वराहवपु) श्रीमान्‌ रसातलनिवासिनः । 
राक्षसान्‌ दानवान्‌ ह॒त्वा मुखे धृत्वा महाध्वरम्‌ । | 
““““नि३चक्राम रसातलातू ॥ पि क्‍ 

ब्रह्म ० पु० ७६।७,५;१ १,१२,१४,१९ | 

द 
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३५२ :: बेदिक देवता : उद्भव और विकास ] 


ऊपर के विवरण से स्पष्ट है कि प्रजापति के इस अवतार का विष्णु 
के प्रति स्थानान्‍्तरण बहुत कुछ दोनों के सामान्य विशेषण नारायण पर 
आधारित है। ब्राह्मणों तथा पुराणों में यह शब्द प्रजापति या ब्रह्मा का हीं 
विशेषण है और जल में डूबी पृथ्वी की चिन्ता जल में रहने वाले 'नारायण' 
के अतिरिक्त और कौन कर सकता है ? पर नारायण शब्द जिस परम-पुरुष को 


सूचित करता था उसकी धारणा परवर्ती युग में विष्णु के अधिक समीप थी, | 


क्योंकि इस समय तक ब्रह्मा एक महत्त्वहीन सामान्य से देवता बनकर रह गये 
थे। अतः नारायण विशेषण के उचित अधिकारी विष्णु हुए और तब वराह 
अवतार की कथा अन्तिम और निश्िचत रूप से विष्णु से सम्बन्धित हो गई । 
मानव कल्याण के लिये विष्णु द्वारा विभिन्न अवतारों को धारण करने की 
कल्पना ने इसमें ओर सहायता की । 


मत्स्य पुराण महाप्रलय के उपरान्त सृष्टि का वर्णन करता हुआ कहता हैं 
कि प्रारंभ में सवंत्र अन्धकार ही अन्धकार था | सब कुछ जैसे सोया हुआ सा 
था । कहीं भी किसी वस्तु का कोई पता नहीं था। उस अन्धकार में पिछले 
पुष्यकर्मो के प्रभाव से सत्त्वगुण के उद्रेक से स्वयंभू 'नारायण' उत्पन्न हुए जो 
इन्द्रियों से परे अव्यक्त-रूप हैं। उनकी उत्पत्ति से सारा अंधकार छेंट गया । 
उन्होंने सृष्टि की इच्छा से सवंप्रथम जल का निर्माण किया और फिर उसमें 
बींज निक्षिप्त किया । वह बीज एक हिरण्मय अण्ड के रूप में परिणत हो 
गया । तब स्वयंभ ( आत्मसंभव ) भगवान्‌ उसमें प्रविष्ट हो गये और उसमें 
प्रविष्ट या व्याप्त होने के कारण उनका नाम “विष्णु! हो गया--- 


महाप्रलयकालान्त  एतदासीत्तमोमयम्‌ । 
प्रधुप्तमिव चातक्यंम्रप्रज्ञातमलक्षणम ॥ 
अविज्ञेयमविज्ञातं जगत्‌ स्थास्नु चरिष्णू च । 
ततः स्वयंभ्रव्यक्त। प्रभवः पुण्यकमंणाम्‌ ॥ 
व्यञ्जयन्नखिलं ह्य तत्‌ प्रादुरासीत्‌ तमोतुदः । 
नारायण इति रुूयातः स एक: स्वयमुद्‌ब॒भो ॥। 
यः शरोरादभिध्याय सिसुक्षविविधं जगत्‌ । 
अप एवं ससर्जादों तासु बॉजमवासजत्‌ ।। 
तदेवाण्ड समभवद्‌_ हेमरूपमयं महत्‌ । 
प्रविश्यान्तमंहातेजा: ' स्वयमेवाध्मसंभवः । 
प्रभावादपि तदुव्याप्त्या विष्णुत्वमगमत्‌ पुनः ॥ मत्स्य पु० २।२५-३० 
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स्पष्ट है कि यहाँ पर नारायण शब्द सृष्टि के आदि में स्वतः उत्पन्न होने वाले 
('स्वयंभू! >> ब्रह्मा का विशेषण) एवं जगत्‌ के मूल-कारण परम3रुप का वाची 
है । किन्तु साथ ही साथ इसका विष्णु से भी तादात्म्य कर दिया गया है--- 
“नारायण हिरण्पाण्ड में प्रविष्ट हो गये. उस अण्ड से सम्पूर्ण जगत्‌ उत्पन्न हुआ; 
अत: सर्वत्र प्रविष्ट होने के कारण उन परम पुरुष नारायण को ही विष्णु 
कहते हैं ।' 


गुप्तकाल के आस-पास नारायण विष्णु के विशेषण के रूप में उस परम 
तत्व का वाची बन चुका था जो वेदान्त की परिभाषा में लीला से अपनी 
मायोपाधि द्वारा जगत्कारण ईश्वर का रूप धारण करता है। निर्गुण परब्रह्म का 
यह सत्त्व-सम्पन्न सगुण या ईश्वर-रूप है जो सृष्टि का उत्पादक है। शंकराचार्य ने 
अपने शारीरक भाष्य में नारायण शब्द का प्रयोग परमेश्वर को द्योतित करने 
के लिये ही किया है। और लगभग ८वीं शताब्दी में निर्मित त्रिपाद्विभूतिमहा- 
मारायणउपनिषद्‌ में नारायण को सृष्टि का आदि-कारण, सत्त्व-संपन्न तथा 
आननद-युक्त परमेश्वर बताया गया है-- 


तत्र तत्त्वतो गुणातीतशुद्धसत्व्मयो लोलागृहीतनिरतिशयानन्द- 
लक्षणो मायोपाधिको नारायण आसीत्‌ | स एवं नित्यपरिपूर्णः पाद- 
विमूतिवेकुण्ठनारायणः । स चातल्तकोटिब्रह्माण्डानाम्‌ उदयस्थितिलया- 
झखिलकायंकारणवान्‌ परमकारणमूतो महामायातीत: तुरीयः सर्वे- 
कारणमूलं विराट-स्वरूपो भवति। 
त्रिपाद्विभूतिमहानारायणोपनिषद्‌, २े अ० 


खोन्डा का मत है कि वन्य-शूकर द्वारा अपने तुण्डाग्र से भूमि की मिट्टी 
खोदे जाने के सामान्य दृश्य ने हल से क्षेत्र-कर्षण की क्रिया से साम्य के कारण 
वराह का पृथ्वी की उवेराशक्ति से संबन्ध प्राचीन समय में ही जोड़ दिया था" । 
पृथ्वी की उर्वेरा शक्ति कभी-कभी पूर्णतया मानवीय रूप भी धारण कर लेती है। 
श० ब्रा० में वराह रूपधारी प्रजापति को पृथ्वी का. पति कहा गया है । शास्त्रों 





१. खोन्‍्डा ४. आस्पेक्ट्स०, पृ० १३२ तथा आगे। इस प्रसंग में अनेक 
प्राचीन तथा अर्वाचीन आये एवं अनाय॑ जातियों में शूकर के स्थान 
की तुलना करके इस लेखक ने बहुत सी सर्वेथा काल्पनिक, असंगत 
तथा अमान्य कल्पनाओं का जाल भी बुना है । 

फा्में-- २४ 
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में प्रातः शय्या त्याग करते समय जिस श्लोक का पाठ करने का विधान है, 


उसमें पृथ्वी को 'विष्णु-पत्नी” कहा गया है--समुद्रमेखले देवि पर्वंतस्तनमण्डले, 

विष्णुपत्नि नमस्तुभ्यं, पादस्पज्ञ क्षमस्व से । श्रीमद्भागवत में जब वराह रूपी 

भगवान्‌ पृथ्वी को ऊपर लाकर रखते हैं तो देवगण उनकी स्तुति करते हैं--- 
संस्थापयनां जगतां सतस्थुषां लोकाय पत्नीमसि मातरं पिता । ३।१३।४२ 


“यह जगतु की माता प्रथ्वी आपकी पत्नी हैं और आप संसार के पिता हैं । 
श्रीमद्भागवत (१०।५६) तथा विष्णु-पुराण (५।२६) में कृष्ण के द्वारा पृथ्वी के 
पुत्र, प्राग्ज्योतिषपुर (आसाम) के अधिपति नरकासुर के वध का तथा उसके द्वारा 
बन्दी बनाई १६,००० कन्यायों की मुक्ति का वृत्तान्त वर्णित हैं। विष्णु पु० में 
नरकासुर के वध के उपरान्त पृथ्वी आकर कृष्ण की स्तुति करती है और उनकों 
यह रहस्य बताती है कि नरक उनका ही पुत्र था और जब विंष्णु वराह रूप 
में उसे ऊपर लाये थे तब वह उनके संयोग से उत्पन्न हुआ था+--- 


यदाहमुद्धुता नाथ, त्वया सूकरमूर्तिना । 
त्वत्स्पश संभव: पत्रस्तदायं सब्यजायत ॥ 
सो५यं त्वयेव दत्तो मे त्वयेव बिनिषातितः । विष्णु० ५॥२६२३,२४ 


महाभारत के उत्तरभारतीय संस्करण में इसका उल्लेख नहीं है; किन्तु दाक्षिणात्य 
पाठ नरक-'भोौम' को विष्णु का पुत्र बताता है। अन्य प्राचीन पुराणों में नरक 
के विष्णु का पुत्र होने का कोई उल्लेख नहीं है। पर एक अपेक्षाकृत अर्वाचीन 
कृति कालिकापुराण (३०वाँ अध्याय) इस परंपरा का कुछ विस्तार से उल्लेख 
करती है। इसके अनुसार अपनी भुजाओं में मानवरूषिणी पृथ्वी को ऊपर लाते 
हुये विष्णु के संयोग से नरक की उत्पत्ति हुई थी और यह उस स्थान पर उत्पन्न 
हुआ था जहाँ पर भूमिसुता सीता जत्रक को प्राप्त हुई थीं। जावा तथा मलय 
द्वीपों में नरकासुर की यह कथा बहुत प्रचलित हैं और इनके साहित्य में नरका- 
सुर के विष्णु-पुत्रत्व को स्पष्ट स्वीकार किया गया है? । इस प्रसंग में एक यह 
भी रोचक तथ्य उल्लेखनीय है कि प्राग्ज्योतिषपुर ( वतंमान गौहाटी ) के पास 
पू्वमध्ययुग में सोसिक नामक एक क्षत्रिय जनजाति का उल्लेख प्राप्त होता है 
जो बाद में विचरण करती हुई उड़ीसा तक पहुँचती है और आज भुददयाँ नाम 
से जानी जाती है । भुइयाँ भूमि को अपनी माता मानते हैं । 


१. देखिये, खोन्डा : आस्पेक्ट्स०, पृ० १४३ । 
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प्रसिद्ध जर्मन विद्वान्‌ योहान्‌ू-याकोब मायर के अनुसार” नरकासुर 
गन्दगी, क्‌ड़ा-करकट तथा गोबर आदि का प्रतिनिधि है जो प्रृथ्वी से उत्पन्न 
होता है। शूकर आदि प्राणियों का इनसे घनिष्ठ संबन्ध स्पष्ट है ही । भारतीय 
परंपरा के अनुसार दीपावली के एक दिन पहले नरक-चतुर्देशी को इसका वध 
हुआ था । इस दिन सभी हिन्दू अपने घरों से कूड़ा-करकट बाहर निकालकर तथा 
उन्हें लीप-पोत कर स्वच्छ करते हैं । 


मत्स्य पुराण में विष्णु के वराह स्वरूप की मूर्ति बनाने के लिये जो स्पष्ट 
निर्देश दिये गये हैं उनसे ग्रुप्त-युग में महावराह के भौतिक रूप की अवधारणा 
का परिचय मिलता है। महावराह के एक हाथ में पद्म तथा दूसरे में गदा 
होनी चाहिये । उत्तके दांतों के अग्रभाग अत्यन्त तीक्षण हों । घोण (थूथन) 
नुकीला हो । एक तस्वंगी, भयभीत, स्त्री के रूप में अपनीं बाँई कोहनी से पृथ्वी 
उनके दाँतों से लटकी हो । पृथ्वी के हाथ में कमल हो । उसका मुख विस्मय से 
उत्फुल्ल हो तथा दाहिना हाथ कमर पर हो, आदि-+ 


महावराहूं वक्ष्याभ पद्महस्त गदाधरम्‌ । 

तोक्ष्णदंष्ट्राग्धोणास्थ॑ मेदिनीवामक्‌र्परस्‌ ॥। 

दंष्ट्राप्रेणोद्धृतां दान्तां धरणीमु पलान्विताम्‌ । 

विस्मयोत्फुल्लवदनामुपरिष्ठां. प्रकल्पयेत्‌ ॥ 

दक्षिण कटिसंस्थं तु करं तस्याः प्रकल्पयेत्‌ । 

कूर्मोपरि तथा पादमेक नागेन्द्रमूधंनि । 

संस्तृुपमान लोकेश: समन्‍्तात्‌ परिकल्पयेत्‌ ॥। 

मत्स्य पु० २५६।२५-३ १ 

एरण (म० प्र०), देवगढ़ (झांसी) तथा उदयगिरि (विदिशा ) की ग्ुफाओं में 
गुप्त-काल की ऐसी अनेक सुन्दर मृतियाँ प्राप्त होती हैं जो उपयुक्त लक्षणों 
के अनुसार ही निर्मित हैं । महान्‌ तथा विशालकाय भारी भरकम वराह की 
दंष्ट्रा में लटकी पृथ्वी की पतली सी नारीमूर्ति सवंशक्तिमान्‌ एवं अनन्त-शक्ति- 
शाली परमात्मा की तुलना में भूमंडल की तुच्छता को अत्यन्त सुन्दर ढंग से 
व्यक्त करती है । 





१. दिलोगी आल्टइंदिशर मेष्टे उन्ट फैस्टे डे5र वैगेटात्सिओन (70]०टरां८ 
ब070क 5०7०० ]१(३४९०८०४ए८८  णाते ए€४९ ठेश ५८९०४०४०० ) : भाग 
३, पृ० ३१२ । 











३४६ ;: वैदिक देवता : उद्भव और विकास ] 


विष्णु का मंत्स्य अवतार 


वराह की भाँति विष्णु के मत्स्य एवं कर्म संज्ञक दो अन्य अवतार और हैं 
जो प्राचीन साहित्य में प्रजापति से सम्बन्धित थे किन्तु बाद में सर्वेव्यापतशील 
विष्ण्‌ ने उन्हें आत्मसात्‌ कर लिया | मत्स्य का संबन्ध. एक प्राचीन जलप्लावन 
की कथा से है जो भारतीय ही नहीं, लगभग सभी प्राचीन आय॑ तथा सेमेटिक 
देशों के साहित्य (उदा० बाइबिल) में प्राप्त होती है। संभवत यही एक ऐसी कथा 
हैं जो आय तथा सेमेटिक दोनों देशों की कथा परंपराओं में समान हैं। प्रतीत 
होता हैं कि सहस्नों वर्ष पूर्व किसी विस्मृत प्रागंतिहांसिक काल में कुछ भौगोलिक 
कारणों से अथवा भूमंडल कौं हलचल के कॉरण किसी स्थान पर बहुत बड़े परि- 
माण में एक भयानक बाढ़ आंयी थी जिसने सभ्यता के तत्कालीन केन्द्रों में से 
अधिकांश को नष्ट कर दिया था। संभवत: इसी की स्मृति इस प्रलय-कथा में 
सुरक्षित रह गई है। कुंछ विद्वान्‌ इस कथा का सँमेंटिक उद्गम मानने के पक्ष 
में हैं'; उनका कहना है कि ऑर्यों ने इस कथा को बाद में आर्थेतर जातियों से 
ग्रहण किया । किन्तु डा० सूर्यकान्त ने इस धारणा का सशक्त शब्दों में खंडन 
किया है'*। उनके अनुसार बैंबीलोनिया तथा इज़राइल में मिलने वाले विवरण 
भारतीय साहित्य में प्राप्य प्राचीनतम विवरण ( शं» ब्रा० १।5।१।१-१६ ) से 
परवर्ती हैं और दोनों देशों की कथाओं की विभिन्न प्रकृति यह सिद्ध करती है कि 
दोनों स्वतंत्र रूप से अपनेन्‍अपने देश की तत्कालीन भौगोलिक स्थिति तथा 
परंपराओं के आधार पर विकसित हुई हैं । 


अस्तु, शतपथ ब्राह्मण में मत्स्य (अवतार) की कथा इस प्रकार है--एक दिन 
विवस्वान्‌ के पत्र मनु के पास उनके भृत्य आचमन करने के लिये जल लाये। 
जब मनु ने आचमन के लिये अंजलि में जल लिया तो एक छोटी सी मछली” 


१. मैक्‍्डानल-£ हिस्टरी आफ्‌ संश्कृत लिटरेचर (पुनर्मुद्रण दिल्‍ली १६६१), 
पृ० २१८; विन्टरनित्स : हिस्टरी आफ्‌ इंडियन लिटरेचर, प्रथम 
भाग ( कलकत्ता १६२७ ), पृ० २१० । विस्तार के लिये देखिये-- 
ए० रि० ई०, भाग ४, पृ० ५४५-४७ (70८८८ नामक लेख), तथा 
आर० अच्दे : डी पलूटज़ागेन, ब्राउनश्वाइग्‌ (ब्रुन्‍्सविगू) १८६१ । 

२, फ्लड लीजेन्ड इन सैंस्केत लिटरेचर;जालन्धर १६५०, भूमिका भाग । 

३. “मत्स्य; । मूल में यह सवंत्र पुल्लिग है, पर हिन्दी के अनुरोध से यहाँ 
स्‍त्रीलिंग भें दिया गया है । 





.  अइअााानननशणशशण 


[ ब्रस्थानीय देवता (२) ४ २५७ 


उनके हाथ में आ गई । उसने. कहा 'ेरा पोषण करो, मैं तुम्हारी रक्षा 
करूँगी' । "कैसे मेरी रक्षा करोगी ?? मनु ने कहा । मछली बोली, “थोड़े ही 
दिनों में एक भयद्भुर बाढ़ सारी प्रजा को नष्ट कर देगी, उससे मैं तुम्हारी रक्षा 

_करूँगी? । मनु ने उससे प्रूछा, "तुम्हारी रक्षा-कसे हो सकती हैं? उसने कहा, 
“जब तक हम छोटे रहते हैं तब तक हमारे अनेक विनाशक होते हैं । बड़ी मछली 
ही छोटी मछली को खा जाती है। अभी मुझे घड़े में रख दो, जब उससे बढ़ 
जाऊँ तो एक गड्ढा खोदकर उसमें रख देना और उसके बाद समुद्र में । तब 
मेरा कोई विनाश नहीं कर सकेगा । मनु ने ऐसा ही किया और समुद्र में डाली 
जाने पर वह मछली मनु को बाढ़ आने का समय बताकर तथा उनकी उस दिन 
एक नाव लेकर तैयार रहने का आदेश देकर जल में विलीन हो गई। बाढ़ 
आने पर मनु नाव में चढ़ गये । वह मछली एक सींग बाले विशालकाय मत्स्य 
के रूप में प्रकट हुई | मनु ने नाव की रस्सी को उसके सींग से बाँध दी। नाव 
लेकर वह उत्तर पर्वेत (हिमालय १?) की ओर गई । वहाँ मनु को नाव एक दृत्ष 
से बाँधने का आदेश दिया और कहा कि जल के उतरने पर नीचे आ जाना । 
बाढ़ ने सम्पूर्ण प्रजा को नष्ट कर दिया, केवल मनु बच रहे । 


अब कथा का याज्ञिक दृष्टि से महत्त्वपूर्ण भाग प्रारम्भ होता है। जल 
घटने पर मनु नीचे आये ओर घृत, दधि तथा छेने आदि से उन्होंने जल में ही 
हवन किया । एक वर्ष बाद जल से इडा नामक एक कन्या उत्पन्न हुई । उसने । 
मनु से कहा, तुम मुझसे यज्ञ करो; इससे तुम्हें धत, पशु तथा अन्य अभीष्ट 
वस्तुएँ प्राप्त होंगी! । मनु ने ऐसा ही किया और उसके द्वारा यह सारी प्रजा |] 
उत्पन्न की । अगली कंडिका में पशुओं को इडा बताया गया है । | 
मनवे ह बे प्रातः अवनेग्यम्‌ उदकमः आजह : । “ तस्थावनेनि- 
जानस्य मत्स्यः पाणी आपेदे। स हास्म वाचधुवाद ' बिमृहि सा, । 
पारयिष्यामि त्वा” इति । कस्मान्मा पारयिष्यसि' ? इति। ओऔघध: | 
इमाः सर्वा: प्रजा निर्वोढा, ततस्त्वा पारयितास्मि! इति। 'कथ्थ॑ ते भृति' । 
रिति । स होवाच ““यावद्‌ वे क्षुल्लका भवामः। ब्रह्लो वे नः तावत्‌ । 
नाष्ट्रा भवति । उत सत्स्य एव मत्स्यं गिलति। कुम्म्यां माग्ने बिभरासि । । 
स यदा तामतिवर्डें, अथ कर्षू खात्वा तस्यां मा बिभरासि । स यदा 
तामतिवऱे अथ मा समुद्रमम्पवहरासि तहिं वा अतिनष्ष्द्री भवितास्मि! । 
दाश्वद्‌ हु भूष आस | स हि ज्येष्ठं बर्धते ।॥ अथ इतिथीं समां तदोघ ५ 
आगस्ता, तन्‍्मा नावम्‌ उपकल्प्य उपासास । स औघ उत्यिते नावभ्‌ 
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आपसच्या्स । ततस्त्वा पारयितास्मि! । तमेबं भुत्वा समुद्रमम्यवजहार । 
स यतिथों तत्समां परिदिदेश ततिथीं समां नावम्‌ उपकल्य उपासां- 
चक्र । स ओऔघ उत्पथिते नावमापेदे | तं स मत्स्य उपन्यापुप्लवे । 
तस्य श्‌ गे न्ञावः पाश्ं प्रतिमुमोच । तेनेतमुत्तरं गिरिम अतिदुृद्राव । 
स होवाच 'अपीपरं वे त्वा, व॒क्षे नाव प्रतिबध्नीष्य | तं तु त्वामा 
ग्रिरो सन्‍्तमुदकमन्तश्छेत्सीत्‌। याववद्‌ यावद्‌ उदक॑ समवायात तावत्‌ 
तावद्‌ अन्वंवसर्पास! इति ।*“ओधो ह ता: सर्वाः प्रजा: निरुवाह । 
अथेह मनुरेबंकः परिशिशिषे' । श० ब्रा० १।५।१।१-६ 


कथा का यही अंश सबसे प्राचीन तथा मुख्य है। यज्ञ से संबन्धित अंश तो 
पिछली कथा के परिवेश में यज्ञिय उपकरण इडा की पारिभाषिक व्याख्या है । 
मूल कथा में किसी भी देवता-विशेष की कोई भूमिका नहीं है । श० ब्रा० के इस 
आख्यान को कविवर प्रसाद ने अपने अद्वितीय महाकाव्य 'कामायनी' द्वारा 
अमर कर दिया है । 


द० ब्रा० के बाद यह कथा महाभारत ( वन पव॑ं, अध्याय १५८७ ) में ही 
प्राप्त होती है । यहाँ पर स्पष्ठ कहा गया है कि यह मत्स्य प्रजापति या ब्रह्मा 
का रूप था। ठीक भी है, प्रलयकालीन जल से मानव जाति के आदि पूर्वज मनु 
की रक्षा करके सृष्टि के अंकुरों को सुरक्षित रखने का प्रयास प्रजापति के 
अतिरिक्त और कौन कर सकता है? और जलप्लावन का पूर्वज्ञान, अतुलित 
विस्तार से विवद्धंत तथा समुद्र में नोवहन आदि अतिमानुषिक कार्य भी ब्राह्मण- 
कालीन सर्वोच्च दैवी शक्ति प्रजापति के द्वारा ही संभव है । 


चीरिणी नदी के तट पर स्तान करते हुए स्वायंभुव ( वेवस्वत नहीं ) 
मनु के हाथों में एक छोटी सी मछली आ जाती है और दीनता पूर्वक मनु से 
अपनी रक्षा करने की प्रार्थना करती है-- 


भगवन्‌ क्षद्रमत्स्योईस्मि बलवदम्यों भयं मस । ह 
मत्स्येभ्यो हि ततो मां त्वं त्रातुमहेंसि सुब्रत ॥ वन पव॑ १८७॥७ 


मनु उसे कमण्डलु में रख लेते हैं । किन्तु वह इतनी तेज़ी से बढ़ती है कि 
क्रमशः घट, तालाब तथा नदी भी उसके लिये छोटे पड़ जाते हैं । अन्त में मनु 
उसे समुद्र में डलवा देते हैं और तब--- 
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[ चुस्थानीय देवता (२) :: ३२९६ 


यदा समुद्र भ्रक्षिप्तः स मत्स्यो . मनुना तदा । 

तत एनभिदं वाक्य स्मयसान इचाब्रीत ॥२९॥ 
भगवन्‌ हि छृता रक्षा त्वया सर्वा विशेषतः । 
प्राप्तकालं तु यत्काय॑ तत्‌ त्वया श्रुयतां मम्र ॥ २७ ॥ 
अचिराद्‌ भगवन्‌ भोमसिदद स्थावरजंगसम्‌ । 
सर्वमेव महाभाग प्रलय॑ वे गमिष्यति ॥२५॥। 
त्रसानां स्थावराणां च यच्चेज़् यच्च नेज्ति । 
तस्य संवंस्य सम्प्राष्तः कालः परमदारुणः ॥|२०॥ 


यह सूचना देने के पश्चात्‌ वह मु से एक दृढ़ नाव बनवाने के लिये 

कहती है और प्रलय॒ का समय बताकर मु को आदेश देती हैं कि उस दिन 
सम्पूर्ण ओषधियों एवं अन्नों के बीजों की लेकर. सप्तर्षियों के साथ नाव में बठ 
जाना । मैं एक-सींग-वाले महामत्स्य के रूप में आऊंगी और तुम्हें सुरक्षित 
स्थान पर ले जाऊंगी-- 

नौश्च कारयितव्या ते दुढा युक्तवटारका | 

तन्न संप्तिभिं: साझंम्‌ आरुहैया महामुने । 

आगमिष्याम्यहं श्‌॒ गी विज्ेयस्तेन तापस ॥ ३०,र१ ॥ 


ऐसा ही होता है। उस दिन सागर अपनी मर्यादा भंग करके पृथ्वी-मंडल 

को डूबा देता है। मनु की नाव प्रलय-जा में तैरती है। मनु मत्स्य का स्मरण 
करते हैं। वह आता है। नाव की रस्सी उसके सींग से बाँध दी जाती है । 
मत्स्य उसे हिमालय तक ले जाता है और एक पर्वत शिखर पर रस्सी बाँधने का 
आदेश देता है-- 

ततो हिमवतः शु्‌गग॑ मत्परं भरतषंभ । 

तत्नाकर्षत ततों नाब॑ से मत्स्य: कुरुनन्दन ॥। ४८॥ 

अथांब्रवीत्‌ तदा मत्स्यस्तान्‌ ऋषीन्‌ प्रहसन्‌ शानें: । 

अस्मिन्‌ हिमंवंतः श्‌ गे नाव॑ बध्तीत सा चिरस ॥ ४६ || 


इसके पश्चात्‌ मत्स्य अपना परिचय देता हैं। मैं ब्रह्मा नामक प्रजापति 
हूँ । मुझसे श्रेष्ठ और कोई नहीं है। मत्स्य रूप में मैंने मनु तथा आए लोगों 
(सप्तषिगण) की रक्षा की हैं क्योंकि मनु ही (इस प्रलय के उपरान्त) सृष्टि की 
रचना करेंगे । तपस्या के बल से मनु की प्रतिभा अत्यन्त विकसित हो जाएगी 
और प्रजा की सृष्टि करते समय इनकी बुद्धि सदा-जागरूक रहेगी“ 
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अहूं प्रजापतिब्रंद्या मत्परं नाधिगम्यते । 

मत्स्यरूपेण यूयं च मयास्मान्मोचिता भयात्‌ ॥५२॥ 
मनुना च प्रजा: सर्वाः सदेवासुरमान॒षाः । 

स्रष्टव्या स्वलोकाइच यच्चेड़ यच्च नेज्भति ॥५३॥ 
तपसा चापि तीत्रेण प्रतिभास्य भविष्यति । 
मत्प्रसादात्‌ प्रजासगें न च मोहं ग्िष्यति ॥|५४॥ 


स्पष्ट है कि कथा में विष्णु का कोई स्थान नहीं है। कथा अपने में पूर्ण 
तथा क्रमबद्ध हैं। प्रजापति-मनु की रक्षा के लिये ब्रह्मा जी ही यह सब यत्न 
करते हैं। किन्तु ब्रह्मा जी के साथ अवतार-वाद के सिद्धान्त का कोई सम्बन्ध 
नहीं था। यह विशेषता प्रधानतया विष्णु की ही थी | इसके अतिरिक्त 
पौराणिक युग में प्राणियों की रक्षा का दायित्व मुख्य रूप से विष्णु का संमझा 
जाता था । अतः विष्णु के उत्कर्ष के साथ-साथ इस कथा का झुकाव विष्णु की 
ओर होता गया । 

मत्स्य-पुराण में यह कथा सम्पूर्ण पुराण की आधार-भूमि है। मत्स्यरूप- 
धारी-भगवान्‌ मनु को प्रलय-काल में जिस पुराण का उपदेश देते हैं वही 
'मत्स्य पुराण” नाम से प्रसिद्ध है। इस पुराण में मत्स्य रूप विष्णु का ही है, 
ब्रह्मा का नहीं । कई श्लोकों में इसके स्पष्ट संकेत मिलते हैं-- 


१. 


२ 


३: 


ड. 
२ 


ज्ञातस्त्वं सत्स्यरूपेण मां खेदयसि केशव । 

हृषीकेश जगन्नाथ जगद्धाम नमोस्तु ते ॥ १।२८ 

एवमुक्तो मनुस्तेन पप्रच्छ मधुसूदनम्‌ । ११ 

काले यथोक्‍ते संजाते वासुदेवमुखोद्गते । 

ध्यूगी प्रादुबंभवाय मत्स्यरूपी जनादेन: ॥. ३॥१७ 
तदेवकाणंबवे तस्मिन मन॒ः पप्रच्छ केशवम्‌॥। २॥२१ 
कस्साच्च भगवान्‌ विष्णुमंत्स्यरू्पत्वमाश्चितः। १।८, आदि ॥। 


किन्तु कथा का ब्रह्मा जी से संबन्ध पूरी तरह भुलाया नहीं गया है। कथा 
के प्रारम्भ में मनु तपस्या करके ब्रह्मा जी को तुष्ट करते हैं ओर उनसे वर 
माँगते हैं कि मैं प्रलयकाल में संसार की रक्षा कर सकूँ--- 
बरं बृणीष्व प्रोवाच प्रीतः स कमलासनः । 
एवमुक्तो$ब्रवीव्राजा प्रणम्य स॒पितामहम्‌ । 
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भूतप्रामस्य सर्वस्य स्थावरस्थ चरस्य च । 
भवेयं रक्षणायालं प्रलये समुपस्थिते॥। १॥१४, १६ 


ब्रह्मा जी उन्हें यह वर प्रदान करते हैं और उधर विष्णु उनकी कार्य सिद्धि 
के लिये मत्स्य रूप में आ पहुँचते हैं । 


भागवतकार ने कथा को और अधिक क्रमबद्ध करने के लिये उससे ब्रह्मा 
का नाम बिल्कुल हटा दिया है। कथा का प्रारम्भ भागवत के मुख्य श्रोता 
राजा परीक्षित्‌ के प्रश्न से होता है कि भगवान्‌ विष्णु ने मत्स्य जैसे तुच्छ एवं 
विगहित प्राणी का रूप क्‍यों धारण किया) ? शुकदेवजी उत्तर देते हैं कि गो, 
ब्राह्मण, देवता, वेद तथा सज्जनों की रक्षा के लिये भगवान्‌ को ऐसा करना 
पड़ता है ( तु० की०, गीता ४॥७, 5 )-- 


गोविप्रसुरसाधुनां छन्‍्दसामपि चेश्वरः। 
रक्षामिच्छस्तन॒घंत्ते धर्मस्यार्थ तथंव हि ॥ 5।२४।५ 


पर यहाँ उनके अवतार का एक विशेष तथा महत्त्वपूर्ण कारण और है। सृष्टि- 
रचना के उपरान्त थककर सोते हुए ब्रह्मा जी के मुख से निकले हुये चारों वेदों 
को हयग्रीव नामक दैत्य चुराकर पाताल ले गया था । उनको पुनः प्राप्त करने 
के लिये भगवान्‌ विष्णु ने जल में विचरण के उपयुक्त मत्स्य रूप धारण किया-- 


कालेनागतनिद्रस्थ धातुः शिक्षयिषोबंली ॥ 
मुखतो निःस॒तान्‌ वेदान्‌ हयग्रीवो$न्तिकेःहरत्‌ ।। 
ज्ञात्वा तद्‌ दानवेन्द्रस्थ हयग्रीवस्प चेष्टितम्‌ । 
दधार हाफरीढहुपं॑ भगवान्‌ हरिरोश्वर: ॥ 5८॥२४।८, ६ 


भागवत की कथा का मुख्य पात्र विष्णु-परायण तपस्वी द्रविडेश्वर सत्यन्नत 
है जो वर्तमान मन्वन्तर में विवस्वान्‌ का श्राद्धदेव संज्ञक पुत्र हैं। मत्स्यरूपधा रो 
विष्णु कृतमाला नदी में तपंण करते हुये राजधि सत्यत्रत के पास पहुंचते हैं । 


१. भगवच्छोतुसिच्छामि हरेरद्भुतकर्मणः । 

अवतारकथामाद्यां मायामत्स्यविडम्बनस ॥॥ 

। यवर्थमदधात्‌ रूप॑ मात्स्यं लोकजुगुप्सितम्‌ । 

| द तमःप्रकृति दुर्मघं कर्मग्रस्त इवेश्वर: ॥ 
| श्रीमद्भागवत ६।२४।१,२ 
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कथा उसी प्रकार चलती हैं। पर एकशु गधारी सुबर्णं-वर्ण का वह मत्स्य सत्य- 
व्रत को हिमालय पंत पर नहीं ले जाता । जब तक प्रलयकालीन जल रहता है 
तब तक मत्स्यरूपी भगवान्‌ नौका को लिये हुये समुद्र में घूमते रहते हैं और 
संत्यत्नत को मत्स्पपुराण तथा आत्मतत्त्व का उपदेश देते हैं॥ प्रलय के उपरान्त 
जब ब्रह्मा जी जागते हैं तो मत्स्य-विष्णु हयग्रीव को मारकर वेदों को वापिस 
लाकर ब्रह्मा को सौप देते हैं-- 


अतीतप्रलयापाय उत्थिताय स वेधसे । 
हत्वासुरं हयग्रीवं बेदान्‌ प्रत्याहरद्धरिंः ॥॥ ८।२४।५७ 
इस अध्याय की समाप्ति के साथ अष्टम स्कंध भी समाप्त हो जाता है 
और अन्तिम इलोक में कवि एंक बार फिर भगवान्‌ विष्णु के मत्स्य अवतार का 
प्रमुख कारण हयग्रीव राक्षस को मारकर वेदों का उद्धार करना बताता है-- 


प्रलयपर्यास॑ धातु) सुप्तशक्तेमखेस्य: 
श्रुतिगणमपनीतं प्रत्युपादत्त ह॒त्वा । 
दितिजमकथयद्‌ यो ब्रह्म सत्यक्रतानां 
तमहमखिलहेत जिह्ममीनं नतो$स्मि ॥ 


महाभारत में प्रजापति के मत्स्य रूप का कारण केवल मनु की रक्षा हैं किन्तु 
भागवतकार ने संभवतः अखिल सृष्टि के नियामक विष्णु का इतनी सी बात के 
लिये अवतार लेना इष्ट नहीं समझा । अतः उसने वेदों के उद्धार का महत्त्वपूर्ण 
कार्य भी इस अवतार के साथ जोड़ दिया है। यहाँ स्मरणीय है कि वेदों के 
हरण की कथा महाभारत में भी प्राप्त होती है, किन्तु काफी परिर्वातित रूप में । 
यहाँ मध और कैठभ नामक दंत्य वेदों का अप्रहरण करके पाताल में ले जाते हैं 
और स्वतः विष्णु अश्व के शिर से युक्त एक मानव-रूप धारण करते हैं जो विष्णु 
के 'हयग्रीव' अवतार नाम से महाभारत में प्रसिद्ध है. (देखिये शान्ति पे, 
३४७। १-७१) । ब्राह्मण ग्रंथों की कर्मकाण्ड सम्बन्धी विचिकित्साओं में अश्व या 
अरवेन का एक महत्त्वपूर्ण स्थान है । अश्‌ धातु का अर्थ है व्याप्त करना! । सबको 
व्याप्त कर लेने के कारण प्रजापति ही अश्व है। उषा उसका सिर है, सूय॑ नेत्र 
तथा वायु प्राण; आदि (श० ब्रा० १०१६।४।१) । बृह॒दारण्यक उप० के प्रथम दो 
ब्राह्मणों में 'अश्व” नामधारी इस प्रजापति का सुन्दर यज्ञीय विवरण भ्राप्त 
होता है । अद्ववनो के प्रसंग में दध्यञ्च्‌ आथर्वंण द्वारा अश्व के सिर से अश्विनो 
को मधुविद्या प्रदान करने का उल्लेख आ चुका ( पृ० २८६ ) हैं। स्पष्ट है कि 
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यज्ञ में विशेष महत्त्व के कारण अश्व शब्द एक विशेष प्रकार से वैदिक कर्म- 
काण्ड तथा वेदों से संबन्धित था । अतः वेदों के उद्धार के लिये विष्णु का हयग्रीव 
रूप से अवतार लेना उचित ही था | इसीलिये विष्णु का यह हयग्रीयत्व वेदों के 
उद्धार से ही संबन्धित है, मधु-कैटभ के वध से नहीं । पाताल में पहुँचकर हय- 
ग्रीव विष्णु मधुर स्वर से सामवेद का गायन करने लगते हैं | मधु-कंटभ वेदों को 
एक ओर फेंककर उनके पास आते हैं । इतने में विष्णु वेदों को लेकर अन्तहित 
हो जाते हैं। मधु-कैटभ जब उन्हें ढूंढ़ते हुये ऊपर पहुँचते हैं तो वे अपने दूसरे 
रूप से उनका वध करते हैं । मधु-कैटभ की यह कथा माकंण्डेय पुराण के देवी- 
माहात्म्य (दुर्गा-सप्तशती) तथा देवी भागवत (स्कन्ध १, अध्याय ६-६ ) में सुन्दर 
ढंग से विकसित हुई है । पर मधु-कैटभ को यहाँ वेदों का अपहर्ता नहीं कहा 
गया । कारण स्पष्ट है । भागवतकार ने विष्णु के इस अपेक्षाकृत कम प्रसिद्ध 
अवतार को स्वीकार नहीं किया और न उसे अश्व-सिर वाले विष्णु की कल्पना 
ही मनःपूत हुई अत: उसने “हयग्रीव” को एक देत्य बना दिया जो ब्रह्मा के 
चतुर्मूख से निकले चारों वेदों को हड़प ले जाता है और जिसको मारने के लिये 
भगवान्‌ विष्णु मत्स्य रूप धारण करते हैं। यद्यपि मत्स्य रूप में भगवान्‌ के 
राक्षस से लड़ने की कल्पना अधिक उपयुक्त नहीं है किन्तु महाभारत की अपेक्षा 
यहाँ विष्ण का उद्देश्य अवश्य अधिक महत्त्वपूर्ण है। 


उपर्यक्त किसी भी कथा में जल प्रलय के किसी कारण का उल्लेख नहीं है । 
उसे कालाधीन तथा स्वाभाविक समझो गया है | किन्तु कालिका-पुराण के ३४वें 
अध्याय में इसका एक मनोरंजक कारण दिया हुआ है। मर्ाष कपिल राजा 
वैवस्वत मनु से अपने लिये किसी ऐसे स्थान को श्रदान करने की याचना करते 
हैं जहाँ बैठकर वे शान्तिपूर्वक तपस्या कर सकें और मानव-कल्याण के लिये ज्ञान 
की ज्योति जला सके । मनु कहते हैं कि लोक-कल्याण के लिये प्रयत्न करने 
वाला व्यक्ति उपयुक्त-स्थान आदि छोटी-मोटी वस्तुओं के लिये चिन्तित 
नहीं हो।ता । बड़े-बड़े ज्ञानी मह॒षि संसार में हुए हैं, उन्होंने कभी किसी के पास 
जाकर स्थान प्रदान करने की प्रार्थना नहीं की । अतः जहाँ आपकी इच्छा हो 
वहाँ जाकर तप कीजिये । इस तिरस्कार से क्रुद्ध होकर कपिल मुनि मनु को शाप 
देते हैं कि तुम त्रिलोकी का राज्य पाने के कारण दर से उन्मत्त हो । अतः कुछ 
ही दिनों के अन्दर तुम्हारा यह चराचर जगत्‌ विनष्ट हो जायेगा । तब मनु 
विष्णु को तुष्ट करके उनसे जगत्‌ के रक्षण की प्राथंना करते हैं । विष्णु प्रत्येक 
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प्राणी के एक-एक युग्म तथा वनस्पतियों के बीजों की प्रलय काल में रक्षा करते 
हैं, जो उनके कतंव्य (जगत्पालन) के संवंथा अनुरूप है । 


द्वितीय अध्याय में (प० ११५८-१६) कहा जा चुका है कि अवेस्ता में जलौघ 
की कथा विवस्वान्‌ (वीवडह्नन्त) के प्रथम पुत्र यम (यिम) से सम्बन्धित हैं। 
जलप्लावन के अवसर पर थिम सभी प्राणियों का एक-एक युग्म और सम्पूर्ण 
वनस्पतियों का एक-एक बीज लेकर अपने “वर' या बाड़े में शरण लेते हैं। 


कूम अवतार 


अब हम विष्णु के एक अन्य जीव-अवतार कूर्म पर आते हैं। परवर्ती 
पुराणों में कहा गया है कि अमृत मंथन के समय मन्थन दण्ड के रूप में प्रयुक्त 
किये जाते हुये मन्दराचल के समुद्रतल में धँसने पर भगवान्‌ विष्णु ने कर्म का 
रूप धारण किया और नीचे स्थित हो मन्दर को संभाला । उस विचित्र मन्‍्थान 
के स्थिर होने पर देवों ने शेषनाग को रज्जु बनाकर क्षीरसागर को मथा और 
अपने अभीष्ट की प्राप्ति की । 


संसार की सर्वोच्च शक्ति के कूर्म॑ रूप का अत्यन्त प्रारम्भिक उल्लेख 
दातपथ ब्राह्मण में ही प्राप्त होता है। यह उद्धरण इस प्रकार हैं-- 


स यत्‌ कर्मो नाम । एतढ रूप॑ कृत्वा प्रजापतिः प्रजाः असृजत । 
यदसजत अकरोत्‌ तत्‌, यदकरोत्‌ तस्मात्‌ कम: । कश्यपो वे कूम:ः । 
तस्मादाहूं: सर्वा: प्रजा: काश्यप्य इति । श० ब्रा० ७।५॥१।५ 


“यह जो कछआ होता है, इसी का रूप धारण करके प्रजापति ने सृष्टि रची 
थी। 'रची थी” को ही कहते हैं 'की थी । क्योंकि इस रूप से उन्होंने सृष्टि 'की थी 
इसीलिये इस रूप को कहते हैं 'कूमं' (कु -- करना + औणादिक मनिन्‌) | कर्म 
का ही दूसरा नाम है 'कश्यप' । इसी से कहा जाता है कि सम्पूर्ण प्रजा कश्यप 
की सनन्‍्तान है? ।” 


१. पुराणों में सम्पूर्ण प्रजा को महर्षि कश्यप की संतान बताया गया है । 
उनके १३ पत्नियाँ हैं जो दक्ष प्रजापति की पुत्रियाँ हैं। प्रत्येक पत्नी 
से विभिन्न प्रकार के प्राणियों की उत्पत्ति होती है--दिति से देत्य 
उत्पन्न होते हैं और अदिति से देवता (“आदित्य”), विनता से पक्षी 
उत्पन्न होते हैं तो कद्र से सरीसृप । लौकिक संस्क्ृत में बाद में कूम के 
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सृष्टि के आदि में संत्र जल की स्थिति होने के कारण प्रजापति को जल में 
सुखपूर्वक बिचरण करने योग्य कोई ऐसा ही रूप धारण करना उचित भी था । 
और कम सामान्य जल-चर नहीं है। ब्राह्मणों के कर्मकाण्डीय दर्शन में यह 
बहुत महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है। ज्ञ० ब्रा० ७५११ तथा ६।१।१।१९ में कहा 
गया है कि कस इन सब पृथ्वी आदि लोकों का रस है। वह उनसे तब निकला 
था जब वे जल में डूबे हुये ये । और जिस प्रकार रस में उस वस्तु का संपूर्ण सार 
रहता है उसी प्रकार कर्म भी तीनों लोकों की आत्मा है--- 


रसो ब॑ कर्म: । यो वे स एषां लोकानाम्‌ अप्सु प्रविद्धानां पराइः 
रस: अत्यक्षरत्‌ स एष कूम:ः। यावानु व॑ रसः तावानात्मा + स 
एप इस एवं लोकाः । ७।५।१।१ 
सोपकामयत आस्यः अद्म्यः अधि इसां प्रजनयेयम्‌ इति | तां 
संब्लिश्य अष्छु श्राविध्यत्‌ । तस्ये य पराइः रसः अत्यक्षरत्‌ । स 
कम: अभवत्‌ ॥ ६।१।१।१२ 


इस जिलोकी की आत्मा कम के त्रिलोकमयत्व का एक अन्य रोचक 
कारण और भी है। कूर्म का शरीर एक कड़े खोल से आवृत रहता है । खोल 
का ऊपरी कपाल आकाश को सूचित करता हैं क्योंकि वह आकाश की भांति 
दोनों सिरों से नीचे मुड़ा रहता है, और नीचे का पृथ्वी को क्योंकि वह समतल 
रहता हैं। जिस प्रकार द्यावा-पृथ्वी के भीतर ही सारे लोक हैं उसी प्रकार 
कछए का शरीर भी इन कपालों के भीतर अवस्थित है अतः बह त्रिलोको का 
प्रतिनिधि है -- 
तस्य यदधरं कपालम्‌। अय॑ं स लोकः | तत्प्रतिष्ठितमिव मवति । 
प्रतिष्ठित इब ह्वाथं लोकः । अथ यवृत्तरम्‌, सा द्यौ:। तद्‌ व्यवगही- 
तान्तमिव भवति । व्यवगहीतान्तेव हि दो: । अथ यदन्तरा, तदल्त- 
रिक्षम्‌ स एघ इस एवं लोकाः । श० ब्रा० ७॥५।१।२ 


ब्राह्मणों तथा आरण्यकों की सृष्टि संबन्धी दाशंतिक विचिकित्साओं में कर्म 
का कितना महत्त्वपूर्ण स्थान था यह तैत्तिरीय आरण्यक के निम्न उद्धरण से 
और स्पष्ट हो जायगा । यहाँ प्रजापति ओर सृष्टि के आदि कारण कम का एक 


लिये कश्यप का विकसित रूप कच्छप प्रयुक्त होता है, कश्यप शब्द 
ऋषिवाची ही हैं । 
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पु 
छोटा सा संवाद है । सृष्टि के लिये घोर तपस्या करने के उपरान्त प्रजापति के 
शरीर का रस निकलकर जल में प्रविष्ट होकर एक कर्म का रूप धारण कर 
लेता है । प्रजापति उससे कहते हैं कि तुम मेरी त्वचा और मांस से उत्पन्न हुए... 
हो । कूम॑ इसका प्रतिवाद करता है और कहता है कि मैं तुमसे भी पहले था 
(पूर्वमू आसम्‌) । इसी से उसे पुरुष कहते हैं । कूम॑ वही आदि-पुरुष है जिसे 
'सहस्न-शीर्षा' 'सहस्राक्ष! तथा 'सहस्रपात्‌” कहा गया है । प्रजापति उसकी महत्ता 


स्वीकार करते हुए उससे सृष्टि रचना के लिये कहते हैं और तब कम सृष्टि 
करता है । 
यो रस: सः अपाम्‌ इति । अन्तरतः कमंभूतं सर्पन्तं तमब्रबीत्‌ । 

मम वे त्वड्मांसासमभूत्‌ नेत्यब्रवीत्‌ । पृर्वमेवाहमु इह आसम्‌ इति। 

तत्पुरुषस्य पुरुषत्वम्‌ । सहस्रशोर्षा प्रुषः। सहल्नाक्ष; सहत्नपात्‌ । 

भुत्वोदतिष्ठत । तमब्रवोत्‌ । त्वं व॑ पूर्ष॑ समभः त्वमिदं पुर्व कुरुष्व 

इति | तत्तिरीय आरण्यक॑ १।२३।३,४ 

यहाँ यदि श्रजापति को यशें और याज्ञिक क्रियाओं का प्रतिनिधि माना जाय 
तो उनके शरीर के सारभूत तत्त्व कू मं. को जगत्‌ का आदि-कर्ता, परम-पुरुष- 
मानना उचित ही है जिसकी प्राचीन संज्ञा नारायण थी । स्पष्ट है कि यहाँ पर 
कर्म ऋग्वेद के प्रसिद्ध पुरुष-सृक्त (१०।६०) में उल्लिखित जगत्‌ के आदि-कारण 
पुरुष का वाची है। सायणाचार्य भी इस वाक्य की व्याख्या में लिखते हैं-- 

“अहं तु सवंगतनित्यचेतन्यस्वरूपत्वात्‌ पू॑मेवेहास्मिन्‌ स्थाने स्थितो5स्मि ॥' 


पहले स्थित रहने के कारण (यत्‌ पूर्व मासम्‌ इत्याह तस्मांत्‌ पुरुष:, सा०) 
पुरुष को पुरुष कहा जाता है। यदि इस काल्पनिक व्युत्पत्ति की उपेक्षा भी कर 
दी जाय तो भी कर्म और पुरुष का तादात्म्य इस प्रसंग में पर्याप्त महत्त्वपूर्ण है । 
संभवतः इसी तथ्य को ध्यान में रखते हुये ज्ञ० ब्रा० ७॥५। १७ में कर्म को प्राण 
या जीवों की चेतना-शक्ति कहा गया है-- 

प्राणो वे कर्म: । प्राणो हीमाः सर्वा: प्रज्ञा: करोति । 

वैदिक ग्रंथों की सृष्ट्युत्पत्ति सम्बन्धी परिकल्पनाओं में कर्म के इन महत्त्व- 
पूर्ण उल्लेखों (विशेषतः श० ब्रा० ७।५।१।५) को मैक्डानल" तथा कीथ ने 
१. मैक्डानल : जेल ऑफ रॉयल एशियाटिक सोसाइटी, भाग २७ (सन 

१८६७), पृ० १६६९-६८ | 
२. कीथ : रिलिजन एण्ड फिलासफो० भाग १, १० ११२। 


| ्द् 
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विष्ण के कूर्मे अवतार की पृष्ठभूमि माना हैं। वस्तुत: कूमे का “त्रिलोकी' एवं 
'पुरुष' से तादात्म्य अवश्य विष्णु से कुछ सम्बन्ध जोड़ता हैं। बहुत प्रारम्भिक 
काल में ही विष्णु का इस जगत्‌ के त्रेधा विभाजन, या त्रिलोक से घनिष्ठ 
संबन्ध हो गया था और जब कम के खोल की ऊपर नीचे की परत और उसका 
शरीर मिलाकर त्रिलोकी से तादात्म्य किया गया ( श० ब्रा० ७।५॥१॥२ ) 
तो विष्णु से भी परोक्ष रूप से कुछ न कुछ सम्बन्ध होना स्वाभाविक ही था । 
कूर्म का सृष्टि के आदितत्त्व पुरुष से तादात्म्य, जिसके लिये वैदिक युग में 
ही नारायण विशेषण का प्रयोग होने लगा था, संभवतः उसके और विष्णु के 
तादात्म्य की दिशा में दूसरा चरण था + 


पर महाभारत तथा प्राचीन पुराणों में अमृतमंथन के समय कूम का जा 
स्वरूप प्राप्त होता है बह इन वैदिक धारणाओं से सम्बन्ध की अविच्छिन्न परम्परा 
को सूचित नही करता । अमृत-मन्थन के समय उपस्थित होने वाला कम सृष्टि- 
रचना से या सृष्टि की नियामक-शक्ति से किसी भी भ्रकार संबन्धित नहीं है । 
अनन्त आकाश में हमारी यह पृथ्वी विना किसी दृश्यमान आधार के कैसे स्थित 
है, यह प्राचीन मानव के सम्मुख एक प्रमुख प्रश्न था। सामान्य लोक-विश्वास 
के अनुसार इसकी व्याख्या कई प्रकार से की गई थी जिनमें से कुछ अभी तक 
भारतीय अल्प-शिक्षित समाज में प्राप्त होती हैं। एक मत यह था कि पृथ्वी 
को एक गौ अपने एक सींग पर लिये खड़ी है; जब वह थक जाने के कारण उसे 
दूसरे सींग पर लेती हैं तो भूकम्प आ जाता है । दूसरी कल्पना के अनुसार 
पृथ्वी-मण्डल को एक हाथी साधे हुए है। तीसरी धारणा एक विशालकाय 
सर्प की थी जो अपने अनेक (प्राय: एक सहस्र) फणों के ऊपर पृथ्वी को धारण 
किये हुए है । इस नाग की कल्पना अनन्त-शेषनाग के रूप में विकसित होकर 
और भागवत धर्म के प्रमुख उपास्य तत्त्व [ चतुर्ब्यूहों में से एक | संकर्षण से 
जुड़कर* बहुत कुछ दाशंनिक आधार पा गई हैं । चौथी धारणा थी एक कूर्म की 
जो अपनी कठोर पीठ पर पृथ्वी का भार साधे हुए है । कूम॑ के खोल की ऊपर 
की कठोर पपड़ी को इस कार्य के लिये उपयुक्त समझा जाना स्वाभाविक है । 
सत्स्य पुराण ( २४६।७५ ) में कहा गया है कि जब वराह भगवान्‌ ने (थ्वी 


१. देखिये, श्रोमदभागवत ५।२५ ( विशेषतः १, ८, १२, १३ )। 
२. अद्यापि नोज्भति हरः किल कालकठम्‌ 
कर्मो बिर्भात धरणीं खलु पृष्ठभागे । आदि (सुभाषित) । 
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को उठाया तो अपना एक पर पृथ्वी को धारण करने वाले क्‌ म॑ की पीठ पर 


रखा और ऊपर निकल आये--- 
क्‌ मंपृष्ठ पद न्‍्यस्य निश्चक्राम रसातलातू । 
वराह अवतार की प्रतिमा बनाने के लिये मत्स्य पुराण में जो निर्देश दिये 


गये हैं उनमें भी कहा गया है कि वराह भगवान्‌ का एक पैर कर्म पर तथा 
दूसरा हाथी के मस्तक पर दिखाना चाहिये-- 


कर्मोपरि तथा पादमेक नागेन्द्रमूधंनि । 
संस्तृुयमानो लोकेश: समन्‍तात परिकल्पयेत्‌ ।। 
मत्स्य २५६।३२० 


इसके स्पष्ट प्रमाण मिलते हैं कि वंदिक युग के लोक-विश्वास में भी पृथ्वी 
को कमंपृष्ठ पर अवस्थित माना जाता था । श्रौत-यागों के लिये वेदी निर्माण की 
प्रक्रिय का विवरण देते समय शतपथ ब्राह्मण ( ७॥५॥१।१ ) वेदी की नींव में 
सबसे नीचे एक क्‌म॑ ( या उसकी खोल ? ) रखने का विधान करता है जिससे 
वेदी सुप्रतिष्ठित रहे । 


सार्कण्डेय पुराण के ५५वें अध्याय में भुवन-विन्यास का वर्णन करते हुए 
पृथ्वी का आधार एक कच्छप को बताया गया है जो इसे अपनी पीठ पर धारण 
करके स्थिर रखता है। कछए द्वारा पृथ्वी को साधने की कल्पना भारतीय 
ही नहीं, जापान, चीन और यहाँ तक कि अमेरिका की रेड-इंडियन जन- 
जातियों के लोक विश्वास में भी प्राप्त होती है। चीन के प्राचीन (ताओ) धर्म 
की कल्पना के अनुसार पुण्यात्माओं के रहने के लिये ईश्वर ने पहले 
सर्वसुखसम्पन्न पाँच द्वीप बनाये थे किन्तु वे ज्वार-भाटे के साथ हिलते 
रहते थे अतः उसने प्रत्येक को स्थिर करने के लिये तीन-तीन कछओं को नियुक्त 
किया । अमेरिका की अल्मोन॒किन नामक जन जाति के धार्मिक विश्वासों 
में कूम की पृथ्वी के धारक के रूप में अवधारणा का महत्त्वपूर्ण स्थान है; 


बल्कि कहीं कहीं तो पृथ्वी को कर्म का पृष्ठभाग ही बताया गया है । 


१. देखिये डॉनेल्ड ए० मैकेन्जी ( संपा० ) मिथ्तत आफ चाइना एण्ड 
जापान, १० १११-११२, १४०, २८० । 

२. डलब्ल्यू श्मिट्‌ : डेडर उअरश्प्रृंग डेडर गॉटेसइडे (0८7 ए797००९४ 
967 50०४/८४0८८), भाग २, म्यूस्टर १६२६, पृ० ४४५ । 


के *३ का 
है ३%- की .+ <+# क. ४ 
४.८5, ७ ६१ “>्रन्‍न्दर 
+जी 4 ५५ न्द न्‍ 





[ स्थानीय देवता (२) :+ ३६६ 


महाभारत में अमृत-मंथन के. अवसर पर ( आदि०, १ै८वाँ अध्याय ) जब 
मन्दराचल समुद्र में धंसने लगता हैं तो देव और असुर पृथ्वी को धारण करने . 
वाले इसी कूर्म को बुलाकर उससे प्रवंत को धारण करने के लिये कहते हैं-- 

ऊचश्च कम राजानमकूपारे* सुरासुराः । 

अधिष्ठानं गिरेरस्य भवान्‌ भवितुमहंति ॥११॥ 

कमेंण तु तथेत्युक्स्वा पृष्ठमस्य समपितम । 

त॑ शैलं तस्य पृष्ठस्थं वज्च णेन्द्रो ज्यपीडयत्‌ ॥१२॥ 

महा०, आदि० १५८।११,१२ 

स्पष्ट है कि महाभारत में अमृत-मंथन के अवसर पर मन्दर धारण करने वाला 
कम, विष्णु का अवतार नहीं अपितु प्राचीन लोक-विश्वास का पृथ्वी को धारण 
करने वाला कूर्म ही है। ठीक इसी प्रकार मत्स्य (रण के १४८वें अध्याय में 
मन्दराचल के मन्थत्त-दण्ड बनने के लिये सहमत होने पर उसको धारण करने 
तथा वेष्टन बनने के लिये क्रमशः कूर्म तथा शेषनाग नीचे से समुद्र तल पर 
आते हैं-- 

कल्प्यतां नेत्रकार्य यः शक्तः स्थाद्‌ वेष्टने मस । 

ततस्तु॒निर्गतो देवों कूमंशेषों महाबलों ॥ २४८।२६ 
और कम अपनी सामथ्यं का वर्णन करता हुआ कहता है कि जब मुझे संपूर्ण 
पृथ्वी-तल को धारण करने में श्रम नहीं होता तब इस छोटी सी गोली (घुटिका, 
गुटिका) से क्या होगा-- 

त्रैलोक्यधारणेनापि न ग्लानिमंम जायते । 

किमु मन्दरकात क्षद्रात्‌ घटिकासंनिभादिह ॥ २४८।२८ 


और यह कहकर कम मन्दर के नीचे स्थिर हो जाता है, कमंश्चाधः स्थितः तदा 
(इलोक ३७) । 





१. यह शब्द महाभारत में जैमिनीय ब्राह्मण से आया प्रतीत होता है जहाँ 
यह कश्यप (कम) का विशेषण है ( अकृपारो वै कश्यपः कलिभिः 
सह समुद्रम्‌ अभ्यवेषत्‌.... ३।२७३ )। म० भा० में यह संज्ञा के रूप 
में प्रयुक्त हुआ है और संभवतः अधस्तल या पृथ्वी से नीचे के स्थान 
का वाची है। 

फा०-- २५ 
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इस प्रकार मत्स्य पुराण में भी यह कूर्म विष्णु का अवतार नहीं है। किन्तु 
पृथ्वी को धारण करनें के असामान्य कार्य को करने वाला सामान्य कच्छप 
तो हो नहीं सकता अतः मंत्स्यपुराणकार का कथन है कि कर्म तथा शेषनांग ' 
विष्णु के तेज के चतुर्थाश से युक्त हैं और उन्हीं की शक्ति से वे पृथ्वी को धारण « 


करते हैं--- 
विष्णोर्भागों चतुर्थाशाद्‌ धरण्या धारणे स्थितों ॥ २४५२७ 


और यहीं पर कम को विष्णु का अवतार माने जाने के बीज मिलने लगते हू ह 


हैं जो वैष्णव पुराणों में जाकर पल्‍लवित एवं पुष्पित होते हैं । वस्तुतः पृथ्वी को 
साधने औरं स्थिर करने का यह कार्य विष्णु की प्रकृति तथा अवतारों के मूल 
कारण से घनिष्ठतया सम्बन्धित भी है? । यहाँ स्मरणीय है कि मत्स्य पुराण 
विष्णु के केवल सात अवतारों' का ( संभेवतः मंत्स्य, वराह, नूसिह, वामन, 
परशुराम, राम तथा क्ृष्ण ) उल्लेख एवं वर्णन करता हैं, शेष का नहीं ॥ 
देत्यों से युद्ध करते हुए विष्णु देत्य-गुरु म्हाषब भुगु की पत्नी (तथा शुक्राचार्य 
की माता) देवी का चक्र से शिरश्छेदन कर देते हैं जिससे कद होकर ऋषि 
विष्णु को पृथ्वीतल पर सात बार अवतार लेने का शाप देते हैं-- 


यस्मात्ते जानतो धर्म अवध्या सन्नी: निष्‌दिता । 
तस्मात््वं सप्तकृत्वेह मानुषेष्‌ पपत्स्थसि ॥ ४७।१०३ 
यद्यपि महाभारत, शान्ति-पर्व ( ३३९वाँ अ० ), के दाक्षिणात्य पाठ में कू्म को 
विष्णु का अवतार स्वीकार किया गया है और विष्णु नारद से अपने अवतारों 
का वर्णन करते हुए कहते हैं-- 
द्वितोयं कूमेंरूप मे हेमकूटनिभ॑ सुत । 
मन्दरं धारयिष्यामि अमुतार्थ द्विजोत्तम ॥ 
किन्तु यह अंश मूल भारत में बहुत बाद में किया गया प्रक्षेप प्रतीप होता 
है। कारण यह है कि एक तो महाभारत के उत्तरभारतीय संस्करण में, 
७६वें तथा ७७वें श्लोकों के बीच में प्राप्त होने वाले, इन चार श्लोकों को 


कोई चित्त नहीं है ; दूसरी बात यह है कि दाक्षिणात्य पाठ के इन चार श्लोकों 
को निकाल देने पंर पुर्व-अपर श्लोक में उचित सम्बन्ध स्थापित हो जाता है। 


१. देखिये, खोन्‍्डा : आस्पेक्ट्स० १८, पृ० १२७। 
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७६वें इलोक में विष्णु कहते हैं कि मैं जगत्‌ का निर्माता हैँ और पृथ्वी को वराह 
रूप में जन-कल्याण के लिये ऊपर लाता हूँ-- 


नष्टे पन्बलात्‌ काल आगमयत्यमितद्युतिः । 
तथा बलावहं पृथिवीं सर्वमूतहिताय वे ॥ 


दाक्षिणात्य पाठ को हटा देने पर निम्नलिखित इलोक (७७वाँ) आता है-- 


सत्त्वैराक्रान्तसर्वाज्ञां नष्टां सागरमेखलाम्‌ । 
आनयिष्यामि स्वस्थानं वाराहं रूपमार््रितः ॥ 


स्पष्ट है कि ७६वें श्लोक में वाक्य पूर्ण नहीं हुआ है; उसकी क्रिया चार 
इलोकों के बाद ७७वें श्लोक में हैं। विष्णु अवतारों की संख्या दस निश्चित 
हो जाने के बाद किसी को भगवान के मत्स्य और कर्म अवतार की कमी यहाँ 
खटकी और नारद से प्रश्त करवाया-- 


नारदस्त्वथ पश्रच्छ भगवन्तं जनादंनम्‌ । 
केषु केषु च भावेषु त्वं द्रष्टव्यों महाप्रभो ।। 

इस पर विष्णु ने उत्तर दिया है-- 
श्ुण नारद तत्तवेन प्रादुर्भावान महासुने । 
मत्स्य: कर्मों वराह॒श्च नार्रासहो&थ वासनः । 
रासो रामश्च रामश्च कृष्ण: कल्कीति ते दश ।। 


इसके पश्चात्‌ वे अपने मत्स्य अवतार का वर्णन करते हैं, जिसे पूर्वोद्धत 
(वनपर्व १८७।५२-५४) श्लोकों में स्पष्ट शब्दों में प्रजापति का अवतार कहा गया 
है, और तब कम का । अतः प्रतीत होता है कि महा० आदि पं में मन्दराचल को 
स्थिर करने वाले कर्म को जो मूलतः पृथ्वी का धारण करनेवाला कम बताया 
गया है, वही परम्परा प्राचीन है और महाभारत-काल में वही मान्य थी। 
बाद में वैष्णव-पुराणों के प्रभाव से महाभारत के दाक्षिणात्य संस्करण में कर्म 
( और मत्स्य ) को विष्णु का अवतार घोषित करने वाले (चार) श्लोक प्रक्षिप्त 
कर दिये गये । 


रामायण में बालकाण्ड के ३२वें से लेकर ६५वें सर्ग तक का अंश 
परवर्ती एवं प्रक्षिप्त माना जाता है। तो भी गोरीसियो द्वारा संपादित 
रामायण के उत्तरभारतीय संस्करण के ४६वें अध्याय में अमृत-मंथत के अवसर 
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पर उपस्थित होनें वाले कूर्म का विष्णु से तादात्म्य नहीं किया गया । पर 
दाक्षिणात्य संस्करण में देवता तथा गन्धवे मन्दर के पाताल में धँस जाने पर 
विष्णु से उसे उठाने की प्रार्थना करते हैं और विष्णु एक कछए का रूप धारण 
करके देवों की इच्छा पूर्ण करके उनका कार्य सिद्ध करते हैं-- 


ततो देवासुरा सर्व ममन्थ्‌ रघुनन्दन । 
प्रविवेशाथ पाताल मन्धानः पव॑तोत्तमः ॥ 
ततो देवाः सगन्धर्वास्तुष्टुबुमंधसूदनम । 
त्वं गति: सर्वभृतानां विशेषंेण दिवोकसाम्‌ ॥। 
पालयास्मान्‌ महाबाहो गिरिमुद्धतुमहंसि । 
इति श्र॒त्वां हृषीकेषः कामठ रूपमास्थितः । 
पव॑तं पृष्ठतः कृत्वा शिश्ये तत्नोदधों हरिः ॥ 
रामा० बाल० ४५।२७-३० 


रामायण के इस अंश को वंष्णव-पुराणों का समकालीन होना चाहिये । विष्ण 
प्राण स्पष्ट शब्दों में विष्णु के इस कमं-रूप का वर्णन करता है--- 


क्षीरोदमध्ये भगवान्‌ कूमंरूपी स्वयं हरि: । 

सन्थानाद् रधिष्ठानं अ्रमतो$भूस्महासुने ॥ विष्णु १।६।८८ 
और श्रीमदृभागवतकार अपनी पल्‍लवनशील काव्यात्मक शैली में इस घटना का 
वर्णन करते हुए कहते हैं कि जब देवों और असुरों ने अत्यन्त उत्साह के साथ 
समुद्र को मथना प्रारम्भ किया तो निराधार मन्दराचल जल में घुस गया। 
बलवान देव के द्वारा अपने पुरुषार्थ को इस प्रकार व्यर्थ जाते देखकर वे अत्यन्त 
खिन्न हो गये । तब विध्तेश्वर (गणेश) के इस विधान को देखकर अत्यन्त 
पराक्रमी तथा भ्रमोघसंकल्पशाली विष्णु ने एक अद्भुत कच्छप का रूप धारण 
किया और जल के अन्दर प्रविष्ट होकर पर्वत को रोका ॥ उस समय उनकी 
पीठ लाखों योजन विस्तृत थी और वे समुद्र के बीच स्थित एक विशाल द्वीप के 
समान लग रहे थे । यद्यपि विशाल एवं भारी मन्दराचल भयंकर वेग से उनकी 
पीठ पर घुमाया जा रहा था पर उन्हें ऐसा लग रहा था मांनों कोई उनकी 

पीठ खुजला रहा हो-- 


१. देखिये--खोन्डा : आस्पेक्ट्स०, खंड १८, पृ० १२७ । 
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बिलोक्य विध्नेशविधिं तदेश्वरो, दुरन्तवीयो४वितथाभिसन्धि: । 

कृत्वा वपु; काच्छपसद्भुत महत्‌ प्रविश्य तोयं गिरिमुज्जहार ॥। 

तपुत्यितं वीक्ष्य कुलाचलं पुनः समुत्यिता निर्मथितुं सुरासुराः । 

दधार पृष्ठेन सलक्षयोजनप्रस्तारिणा दीप इवापरों महान्‌ ॥ 

सुरासुरेद्ध मजबीयंवेपितं परिश्रमन्‍्त॑ गिरिमंगपृष्ठतः । 

बिभ्रत्‌[ तदावतंनमादिच्छपो . मेने$ज्ुकण्ड्यनमप्रसेयः .॥ 
भागवत ८।७।८,६,१० 


बाद में विष्णु के कूर्मावतार की यह धारणा इतनी प्रबल हुई कि मुख्यतः 
ब्रह्म जी का गुणगान करने वाले पद्म पुराण ( सुष्टिखंड, श्वाँ अध्याय ) जंसे 
ग्रंथों ने भी इसे स्वीकार किया और कूमं-पुराण के वक्ता कमं-रूपी जनाद॑न 
विविध विद्याओं के अधिष्ठाता माने गये । 


नृसिह अवतार 
विष्णु के प्राचीन (जीव) अवतारों में नृसिह रूप ऐसा हैं जिसके संकेत 
अथवा बीज प्रारम्भिक वैदिक साहित्य में प्राप्त नहीं होते । सबसे पहले तंत्तिरीय 
आरण्यक में नूसिह (नार्रसह) के विषय में एक गायत्री प्राप्त होती है-- 


वज्नखाय विद्महे तोक्ष्णदंष्ट्राय धीमहि । 
तन्नो नार्रासहः प्रचोदयात्‌ू ॥ ते० आ० १०।१।७ 


यद्यपि यह स्वराद्धित है, किन्तु इसकी प्राचीनता में कुछ संदेह है? । कारण यह है 
कि एक तो तै० आ० का नारायणोपनिषव_ संज्ञक दशम-प्रपाठक ही सायणाचार्य 
आदि द्वारा खिल भाग माना गया है (यथा बहु॒दारण्यके सप्तमाष्टमाध्यायों 
खिलकाण्डत्वेन आचार्येददाहुतो तथेयं नारायणीयाख्या याज्ञिक्युपनिषद अपि 
खिलकाण्डरूपा तल्‍लक्षेणोपेतत्वातृ--प्रपाठक का उपोद्घात) । दूसरे इस प्रपाठक 
(नारायणोपनिषद्‌) के परस्पर किचिद्‌ भिन्न दो संस्करण प्राप्त होते हैं और ॥ 
सायणाचार्य ने जिस संस्करण पर भांष्य लिखा है उसमें इस गायत्री का उल्लेख क्‍ 


नहीं है । 





5 


१, कीथ ने इस आरण्यक के लिये तीसरी शती ई० पू* का समय 
निश्चित किया हैं। देखिये उनकी इंडियन माइथॉलजी (माइथॉलजी 
ऑफ ऑल रेसेज़, ६) पृ० ८० । 











३७४ $; बेदिक देवता : उद्भव और विकास ] 


विष्णु के इस अवतार के उद्गम का पता नहीं चलता | प्राचीन मिस्र कीं 

धामिक परम्परा में अर्ध-तारी एवं अर्ध-सह का रूप धारण करने वाली 
स्फ़ि क्स नामक देवमूरति का महत्त्वपूर्ण स्थान है। मिस्र और भारत के अति 
प्राचीन सांस्कृतिक सम्बन्धों को देखते हुए उधर से आने वाले प्रभावों की 
संभवतः इस प्रसंग में उपेक्षा नहीं की जा सकती । हॉपकिन्स का मत है 
कि प्रारम्भ में नृसिह शब्द विष्णु की श्रेष्ठा घोषित करने वाला एक विशेषण 
मात्र था । इसका अथे है 'सिंह के समान (पराक्रमी) पुरुष” (या पुरुषों में सिंह 
के समान) । विष्णु के लिये पुरुषोत्तम या परमपुरुष आदि शब्द प्राय: प्रयुक्त हुए 
हैं। महाभारत में एक स्थान पर यह (नूसिंह) शब्द श्रेष्ठ पुरुषों को द्योतित 
करने के लिये प्रयुक्त हुआ है-- 

सुरषंभा ब्राह्मणसत्तमाश्च, 

तथा नृपाद्या नरदेवमुख्या: । 

दृष्ट्वा महाहेँ: ऋतुभिः न॒तसिहा: 

संत्यज्य देहान्‌ सुर्गात प्रपन्ना: ॥ महा० शल्य ० ५३॥२३ 
कालान्तर में इस समस्त-विशेषंण के श्रेष्ठतासूचक द्वितीय पद को पशुवाची 
मानकर' विष्णु के इस अवतार की कल्पना की गई? । कीथ ने भी परोक्षतया 
हॉपकिन्स के मत का समर्थन किया है* । 


किन्तु केवल इस एक विशेषण के प्रह्नाद-चरित, नूसिह-अवतार तथा 
हिरण्यकशिपु-वध आदि की घटनाओं से युक्त, वेविध्यपूर्ण आख्यान को जन्म देने 
की बात समझ में नहीं आती ॥ नूसिह या पुरुषसिह शब्द का कोई विशेष संबन्ध 
केवल विष्णु से कभी नहीं रहा प्राय: प्रत्येक पराक्रमी व्यक्ति के लिये 'पुरुष- 
सिंह', 'नरशार्दूल” आदि विशेषण महाकाव्यों में प्रयुक्त होते रहे हैं। नृसिह की 
भांति 'पुरुषषंभ' या 'पुरुषपुंगव” आदि विशेषण भी विष्णु (तथा अन्य देवों या 
वीरों) के लिये उतनी ही स्वच्छंदता पूर्वक प्रयुक्त हुए हैं किन्तु विष्णु का वृषभ 
से कभी कोई संबन्ध नहीं हुआ ! अतः नूृसिह अवतार की यह व्याख्या सन्तोष- 
जनक नहीं है। 


वस्तुत: नृसिह की कल्पना रामायण तया महाभारत आदि से बहुत पहले 


१. हापकिन्स एपिक साइथॉलजी, पृ० २११। 
२. कीथ, इंडियन माइथॉलजी, पृ० ८५१ । 


- [ बस्थात्तीय देवता (२) £ ३७५ 


की है | तै० आ० की गायत्री अपेक्षाकृत अर्वाचीन होने पर भी रामायण और 
महाभारत से प्राचीन है। नृत्तिह से संबन्धित नसिह॒पुर्बंतापतीय तथा नूसिह- 
उत्तरतापनीय उपनिषद्‌ विषय तथा वाक्यसंरचना आदि की दृष्टि से परवर्ती 
वैदिक उपनिषदों से थोड़े ही बाद के प्रतीत होते हैं । इन उपनिषदों में प्राचीन 
दार्शनिक विचार धारा के गूढ़ एवं रहस्यमय तत्त्व प्राप्त होते हैं) । नूसिह को 
जगत्‌ का आदिकारण एवं परमतत्त्व मानकर उपासना की गई है । पर उल्लेख- 
नीय है कि न तो कहीं हिरण्यकशिपु का उल्लेख है और न कहीं नुूरसिह के 
आधे-मानव और आधें-सिंह रूप का । नूसिह्‌ आदि शब्द यहाँ गढ़ आध्यात्मिक 
भावों के प्रतिनिधि हैं । 


पुराणों (विशेषत: श्रीमद्भागवत ७२-१० तथा हरिवंश ३।४३ वाँ अध्याय) 
में नुसह अवतार का मुख्य उद्देश्य पापी दंत्य हिरण्यकशिपु का वध करना 
बताया गया है । वराह भगवान्‌ द्वारा अपने बड़े भाई हिरण्याक्ष के मारे जाने 
पर वह विष्णु से द्ेघ करने लगा था। तपस्या द्वारा ब्रह्माजी को तुष्ट करके 
उसने यह वर प्राप्त किया था कि उसे देवयोनि, मनुष्ययोनि अथवा पशुयोति 
में उत्पन्न कोई भी प्राणी न मार सके । अपने विष्णु-भक्त पुत्र श्रल्लाद को वह 
भीषण यातनाएँ देता था और सदा उसकी हत्या के उपाय सोचा करता था । 
सर्वत्र अपनी सत्ता सिद्ध करने के लिये विष्णु एक स्तंभ से अधे-मानव तथा 
अरध-सिंह रूप में उत्पन्न हुए और अपने नखों से हिरण्यकशिप्‌ को चीर डाला । 


किन्तु महाभारत में न तो प्रल्लाद का उल्लेख हैं और न विष्णु के स्तम्भ से 
प्रकट होने का । वनपव्व के २७२वें अध्याय में यह कथा सर्वाधिक विस्तार से 
दी गई है परन्तु इससे केवल इतना ही पता चलता हैं कि एक बार विष्णु ने 
एक विचित्र रूप धारण किया जो आधा मानव का था और आधा सिंह का । 





१. संस्तम्य सिंह स्वसुतान्‌ गुणर्धान्‌ संयोज्य श्‌ गेः ऋषभस्य हत्वा। 
वश्यां स्फुरन्तीमसतीं निपीड्य संभक्ष्य सिंहेन स एव वीर$ ॥ 
ध्यूगप्नोतानू पदा स्पृष्दवा हत्वा तामग्रसत्स्वम्‌ । 
नत्वा च बहुधा दृष्टवा नृसिंहः स्वयमदृब॒भों ॥ 

न॒सिहोत्तरतापततीय, चतुर्थ खण्ड 
इन इलोकों की लंबी दाशंनिक व्याख्या यहाँ असंभव है। इसके लिये 
देखिये--कल्याण , उपनिषदंक (वर्ष २३, अंक १), १० ५६९१-६९ । 


। 
| 
| 
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फिर वे हिरण्यकशिपु की सभा में गये । हिरण्यकशिपु ने जब ऐसे विचित्र प्राणी 
को आते देखा तो ( आशद्भा तथा भय के कारण ) शूल उठाकर उनकी ओर 


झपटा । तब बलवान्‌ नरसिंह ने अपने तीक्ष्ण नखों से उसे चीर डाला-- 


पुनरेव महाबाहुरपूर्वां तनुमाध्ितः । 
नरस्य कृत्वाघंतनुं सिहस्याधंतनु प्रभुः॥ 
देत्येन्द्रस्य सभां गत्वा पारणि संस्पृद्य पाणिना । 
देत्यानामादिपुरुष: सुरारिदितिनन्दनः ॥ 
दृष्टवा चापूर्बपुरुष॑ क्रोधात्‌ संरक्तलोचन: । 
शूलोद्यतकरः खग्बी (५. ). धन्वी) हिरण्यकशिपुस्तदा । 
मेघस्तनितनिर्धोषो. नीलाभ्रचयसब्चिभः | 
देवारिदितिजों वीरो नुसिहं समुपाद्रवत्‌।। 
समुपेत्य ततस्तीक्षणं: मुगेन्द्रण बलीयसा। 
नार्रासहेन वपुषा वारितः करजें: भुशम्‌ ।। 
महा० वन० २७२।५६-६० 
शान्तिपर्व में कहा गया है कि हिरण्यकशिपु यज्ञों का विनाशक था इसलिये 
विष्णु को देवों की रक्षा के लिये उसे मारना पड़ा-- 
नार्रासहं वषुः कृत्वा हिरण्यकशिपुं पुनः । 
सुरकाय हनिष्यामि यज्ञष्नं दितिनन्दनम्‌ ।। शान्ति ३३६।७८ 
द्रोणपवव में क्रद्ध नर्रसह के गजंन का उल्लेख हैं-- 
संक़ुद्धमिव॒नर्दन्त॑ हिरण्यकरशिपुहंरिस्‌ । द्रोग० १६७।२३ 
यद्यपि एक दो अन्य स्थानों में भी नृसिह रूप को उल्लेख है ( उदा०, वन० 
१४६।५३ तथा द्रोण० १६१।३६) किस्तु वे उपमानाथ्थंक हैं और उनसे कथा 
सम्बन्धी कोई महत्त्वपूर्ण बात पता नहीं चलती । मत्स्य पुराण में (१६०-१६२ 
अध्याय), महाभारत में प्राप्प इस उपाख्यान को तीन बड़े-बड़े अध्यायों (२३१ 
इलोकों) में पललवित किया गया है। कृतयुभ में देत्यों का आदि-पुरुष हिरण्य- 
कशिपु घोर तप करता है और जब ब्रह्मा जी तुष्ट होकर उसे दर्शन देते हैं तो 
वह यह वर माँगता हैं-- 
न॒देवास्रगन्धर्वा न यक्षोरगराक्षसाः । 
न सानुषाः पिशाचा वा हन्युर्माम्‌ देवसत्तम ।। 








[ द्युस्थानीय देवता (२) ४ ३७७ 


ऋषयो वा न मां शापः शपेयुः प्रपितामह । 
यदि में भगवान्‌ प्रीतो वर एप वृतो सया॥ 
न चास्त्रेण न दास्त्रेण गिरिणा पादपेन च। 
न शुष्केण न चाद्रण न दिवा न निशा$थवा ॥ 
मत्स्य ० १६०।११-१३ 


वरदान से दपित होकर वह सम्पूर्ण प्रजा को कष्ट देना प्रारम्भ करता हैँ । 
देवता रक्षा के लिये विष्णु के पास पहुंचते हैं। विष्णु उन्हें आश्वासन देते हैं 
और न्‌सिह-वपु धारण करके हिरण्यकशिपु के पास जाते हैं । हिरण्यकशिपु 
का पुत्र जान जाता हैं कि इस वेष में भगवान्‌ विष्णु ही उपस्थित हुए हैं । 
वह अपने पिता को चेतावनी देता है । हिरण्यकशिपु अपने सेवकों तथा सेनिकों 
को नृसिह को पकड़कर मार डालने का आदेश देता है। तब एक भयद्धुर 
संग्राम छिड़ जाता है जिसका वर्णन ११८ इलोकों में किया गया है। अन्त में 
नुसिह भगवान्‌ अपने सहायक ओंकार' की सहायता से उसे मार डालते हैं । 


वैष्णव पुराणों में इस कथा की एक प्रथक्‌ परम्परा के दर्शन होते हैं । 
महाभारत तथा मत्स्य पुराण के इस आख्यान में हिरष्यकशिपु के प्रसिद्ध विष्णु- 
भक्त पुत्र प्रह्लाद की कोई महत्वपूर्ण भूमिका नहीं है | मत्स्य पु० में वह केवल 
अपने पिता से नूसिंह के वास्तविक स्वरूप को बता देता है। किन्तु विष्णु तथा 





१. ओंकार और नूसिह का यह सम्बन्ध ध्यान देने योग्य हैं। नसिहताप- 
नीय उपनिषदों में वैदिक प्रणव या ओंकार ( जिसे ऋषभ कहा गया 
है ) नुसिह (परमात्मा) से सम्बन्धित दा्निक विचारों में अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण स्थान रखता है। भरहिर्बृध्न्य संहिता आदि पाञ्चरात्र 
ग्रन्थों में नुसिह का तादात्म्य सुदर्शन चक्र से किया गया है। 
काञ्चीप्रम्‌ में वरदराज मन्दिर के परिसर में अवस्थित एक देवालय 
की उपास्य प्रतिमा एक ओर से सुदर्शन चक्र तथा दूसरी ओर से न्‌सिंह 
को प्रदर्शित करती है । 

२. माक्क॑ण्डेय पुराण ४५४ में भी प्रह्लाद का उल्लेख नहीं है। यहाँ 
मत्स्य पुराण की भांति न्‌सिंह हिरण्यकशिपु के साथ-साथ विप्रचित्ति 
आदि दानवों का भी वध करते हैं--- 

कृत्वा नुसिहरूप॑ च हिरण्यकशिपुहंतः । 
विप्रचित्तिमुखाश्चान्ये दानवा विनिपातिताः ॥। 
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भागवतपुराणों में प्रह्नमाद के चरित का अत्यन्त विस्तार से वर्णन है। विष्णु- 
पुराण प्रह्लाद की उत्कट भक्ति-भावना और अनन्‍्य विष्णु-परायणता का 
सुन्दर चित्रण करता है। विष्णु-द्रोहीं हिरण्यकशिपु के बार-बार प्रह्लाद के 
विनाश का यत्न करने पर भी विष्णु अपने भक्त क्री स्वंतोभावेन रक्षा करते 
हैं । पर विष्णुपुराण-क्रार को विष्णु भक्त प्रल्लाद के पिता का विष्णु द्वारा वध 
अभीष्ट नहीं है । 
प्रह्माद की निरतिशय विष्णुभक्ति से ऋ्ुद्ध हिरण्यकशिपु अपने पुत्र को 

समुद्र में डुबाकर ऊपर से भारी पर्वत-शिलाओं से दबवा देता है-- 

ततो देैत्या दानवाश्च पर्वतंस्तं महोदधों । 

आक्रम्य चयन चक्र्योजनानि सहस्नशः ॥ १।१६॥।६२ 


शिलोच्चय के नीचे दबा हुआ प्रह्लाद विष्णु की जगत्‌ के परम तत्त्व के रूप 

में मामिक स्तुति करता है ( १।१६।६४-८६ ) | विष्ण प्रल्लाद के हृदय में प्रकट 
होते हैं और उसे दो वर प्रदान करते हैं । प्रथम से वह विष्णु चरणों में सदा 
स्थिर रहने वाली अदम्य निष्ठा माँगता है और दूसरे से अपने पिता की, विष्णु- 
विरोध तथा उसे दिये गये विविध कष्ठों से लगे पापों से मुक्ति-- 

सयि हृषानुबन्धोडःभूत्‌ संस्तुताबुद्चत तब । 

मत्पितुस्तत्‌कृतं पापं देव तस्य प्रणश्यतु ॥ 

शस्त्राणि पातितान्यंगे क्षिप्तो यच्चाग्निसंहतो । 

दंशितश्चोरगर्दत यदिषं॑ सम भोजने ॥ 

अन्यानि चाप्पसाधूनि यानि पिन्ना कृतानि से । 

त्वयि भक्तिमतो द्व षादघं तत्संभवं॑ च यत्‌ । 

त्वत्प्रसादात्प्रभो सद्यस्तेन मुच्येत से पिता । १।२०।२१-२४ 


विष्णु उसकी इन इच्छाओं को पूर्ण करके तथा अन्त में निर्वाण-प्राप्ति का वरदान 
देकर अन्तहिंत हो जाते हैं। कथा का सुखमय अन्त होता है। जब प्रह्लाद घर 
जाकर अपने पिता की वन्दना करता है तो वही हिरण्यकशिपु उसका आलिंगन 
करके मस्तक सँघता है और आँखों में आँसू भरकर कहता है --'कितनी प्रसन्नता 
की बात है, बेटा, कि तुम अभी जीवित हो' । बह अपने किये पर पछताता है 
और प्रह्लाद से अतिशय प्रेम करने लगता है-- 

स॒ चापि पुनरागम्य ववन्दे चरणों पितुः । 

त॑ पिता मुध्य्य पात्नाय परिष्वज्य च पीडितम्‌ ।। 


& ८22९ 3. में नया 
+ नि न 
६० « &#%6४ ७ 333 2 बवाबंदेए 
5. + के आफ 
कप कप 








[ चुस्थानीय देवता (२) :: ३७६ 


जोबसीत्याह वत्सेति बाध्पाद्र नयनो द्विज ॥ 
प्रोतिमांश्वाभवत्‌ तस्मिन्ननुतापी महासुरः। 
ग्रुपिन्नोश्चकारेवं शुअ्रूषां सो४पि धर्मंवित्‌॥॥। १।२०।२६-३१ 


स्पष्ट है कि विष्णुपुराणकार के अनुसार कथा का अस्त यहीं हो जाता है । 
विष्णु की कृपा से सब ओर सौमनस्य की स्थापना हो जाती हैं और दोनों का 
ही जीवन सुखमय हो जाता है । पाठक का कौतूहल और जिज्ञासा यहीं समाप्त 
हो जाती हैं । किन्तु इस क्रमबद्ध आस्यान में भी सबसे अन्त में एक श्लोक प्राप्त 
होता हैं, जो रेशमी वस्त्र में लगे सूती कपड़े के पैबन्द की तरह स्पष्टतः इथक्‌ 
प्रतीत हो रहा हैं": 
पितर्युपर्रत नोते नरसिंहस्वरूपिणा ५ 
बिष्णना सो$॑पि देत्यानां मंत्रेयाभत्‌ पतिस्तत: ॥ १॥२०।३२ 

हिरण्यकशिपु के हृदय-परिवर्तन के पश्चात्‌ नर्रसह-विष्णु द्वारा उसके वध का 
कोई कारण या औचित्य नहीं हैं। अतः प्रतीत होता हैं कि विष्णु पुराण इस 
सम्बन्ध में एक पृथक्‌ परम्परा का वर्णन करता है जिसमें विष्णु की महत्ता एवं 
उनकी भक्ति के प्रभाव का कीतेन ही प्रधान हैं और नरसिंह का कोई स्थान 
नहीं । महाभारत आदि में प्राप्त प्राचीन परम्परा के आग्रह पर किसी ने यह 
श्लोक बाद में प्रक्षिप्त कर दिया है । एक तर्क यह भी हो सकता है कि विष्णु- 
पुराणकार ने एक लम्बी कथा का पूर्वा्ध मात्र वणित किया है।इस घटना के बाद 
में हिरण्यकशिपु के पुनः अत्याचारी हो जाने पर नूसिह को एक युद्ध में जो उस 
दैत्य का वध करता पड़ा वह महाभारत आदि ने उल्लिखित कथा का उत्तराघधे 
इस (अन्तिम) श्लोक से ध्वनित किया गया है। किन्तु स्पष्ट हैं कि पहली 
संभावना सत्य के अधिक समीप हैं । एक बार विष्णु की पा को प्राप्त कर लेने 
वाला व्यक्ति दुबारा उनका शत्रु कैसे बन सकता हैं ? अस्तु । 

भागवतकार ने इस कथा का इतना सुन्दर, संश्लिष्ट तथा क्रमबद्ध रूप 
प्रस्तुत किया है कि वह अनन्त काल तक विष्णु भक्तों की अमूल्य संपत्ति बनी 
रहेगी । सप्तम स्कन्ध के प्रथम दस अध्यायों में कथा का विस्तार से वर्णन है, 
पर उपयु ल्लिखित कोई भी शंका भागवत की कथा में उत्पन्न नहीं होती । प्रह्लाद 
को सताने तथा अन्त में उसे मारने के लिये खड्ग लेकर उसकी ओर दौड़ते हुए 
हिरण्यक्शिप्‌ को प्रत्येक स्थान में अपनी सत्ता का प्रमाण देने के लिये विष्णु 
एक स्तम्भ से प्रकट होकर उसका वध करते हैं । विष्णु-विरोधी हिरण्यकशिपु 
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का पुत्र विष्णुभक्त केसे होता है, इसका भी समाधान भागवतकार ने यह । 
दिया है कि हिरण्यकशिपु जब एक बार तपस्या करने के लिये मन्दराचल पर 
जाता है तो इन्द्र उसकी गर्भवती पत्नी कयाधु का इसलिये हरण कर ले जाता है 
कि जन्म होने पर उसके पृत्र को मार सके। किन्तु नारद उसे छड़ाते हैं और 
अपने आश्रम में रखकर भक्ति, ज्ञान एवं वैराग्य का उपदेश देते हैं। इसी के 
संस्कार गर्भस्थं बालक प्रह्लाद पर भी पड़ते हैं--- 

ऋषिः कारुणिकस्तस्याः प्रादाद उभयमीश्वर: । 

घमंस्य तत्त्व ज्ञानं च मामप्युद्रिश्य निर्मेलम्‌ ॥ 

तत्‌ तु कालस्य दीधेत्वात्‌ स्त्रीत्वात्‌ मातुस्तिरोदधे । हि 

ऋषिणानुगहीत॑ मां नाधुनाप्यजहात्‌ स्मृति: ॥ ८" 

भागवत ७।७॥।१५, १६ बट 

बड़े भाई ( हिरण्याक्ष ) का वध कर देने के कारण विष्णु का घोर शत्रु हिरण्य- 
कशिपु यह नहीं सह सकता । उसके कई बार चेतावनी देने पर भी जब प्रह्लाद 
विष्णु-भक्ति नहीं छोड़ता तो वह हर प्रकार से उसके विनाश का भश्रयत्न 
करता है-- 

नदन्तो मरवान्‌ नादांश्छिन्धि भिन्‍्धीति वादिनः । 

आसीन चाहनजछलंः प्रह्मादं सर्वमर्मसु ।। 

दिग्गजदन्दशक श्वच अभिचारावपातने: | 

मायाभिः संनिरोधश्च गरदानरभोजने: ।। 

हिमवास्वग्निसलिले: पवंताक्रमणेरपि । 

न दाशांक यदवा हन्तुम” ॥ भागवत ७॥५।४०,४३,४४ 


और उनमें असफल होकर स्वयं उसका वध करने के लिये उद्यत होता है । 
'मुझको छोड़ कर संसार का स्वामी और कौन है ? यदि वह सवंत्र है तो इस 
खम्भे में क्यों नहीं दिखाई पड़ता ? ठहर जा, मैं अभी तेरा सिर धड़ से अलग 
किये देता हँ। तू जिसकी शरण लेता है वह विष्णु आज आकर तेरी रक्षा 
करे'! । इसके आगे का विवरण भागवतकार के ही शब्दों में देखिये-- 


१. यस्त्वया सन्दभाग्योक्तो सदन्यो जगरदीश्वरः । 
क्वासौ यदि स सत्र कस्मात्‌ स्तेभे न दृश्यते ? 
सो5हं बिकत्थमानस्य शिरः कायाद्‌ हरामि ते । 
गोपायस्व हरिस्त्वाद्य यस्ते दरणसीष्सितम्‌ ।  ७॥५।१३, १४ 
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एवं दुरुक्तेमु हुरदंघन्‌ रुषा सुत् महाभारावतं॑ सहासुरः । 
खड्गं प्रगह्योत्पतितो बरासनात्‌ स्तम्भ तताडातिबल स्वमुष्टिला ।। 
तवेव  तस्सिन निनदो४तिभीषणो बभ,व येनाण्डकटाहमस्कुटत्‌ । 
य॑ वे स्वधिष्ण्योपगतं त्वजादय: श्र॒त्वा स्वधासाप्ययभंग सेनिरे ॥ 
सत्यं बिधातुं निजमृत्यभाषितं व्याप्तिं चल भूतेष्वखिलेषु चात्मनः । 
अदृश्यतात्यद्‌ भुत रूपमुद्वहन्‌ स्तंभे समायां त मगं ले सानुषस ॥ 

७।5।१५,१६, १५८ 


इसके आगे के सुन्दर श्लोकों ( ७।८।१६-३६ ) में नसह के भयानक रूप का 
ओजस्वी चित्रण तथा उनके द्वारा हिरण्यकशिपु को वध बाणित किया गया हैं! 


हॉपकिन्स का मत है कि हिरण्यकशिपु शंव धर्म का प्रतीक है और उसका 
विष्णु से द्वेष, शेव और वैष्णव धर्म के श्राचीन झगड़े का परिचायक है? । 
किन्तु यह बात समीचीन नहीं प्रतीत होती । ज्यों-ज्यों हम भारत के धार्मिक 
इतिहास में पीछे बढ़ते जाते हैं त्यों-त्यों साम्प्रदायिकता की मात्रा कम होती 
चली जाती है-। महाभारत, जिसमें यह कथा सर्वप्रथम उल्लिखित है, ऐसी 
भावना से स्वथा मुक्त है । शिव और विष्णु के ऐकात्म्य को द्योतित करते वाले 
महाभारत में कम से कम दो सौ उद्धरण हैं । निम्न श्लोकों को उदाहरण के 
रूप में प्रस्तुत किया जा सकता है जिनमें कृष्ण अर्जुन से कहते हैं-- 


नारायणात्मको ज्ञेयः पाण्डवेय युगे युगे। 

तस्मिन्‌ हि पृज्यमाने हि देवदेवे महेश्वरे । 

संपूजितो भवेत्‌ पार्थ देवों नारायण: भ्रभुः॥ 

यस्तं बेत्ति स मां वेत्ति योःनु तं स हि सासन्‌ ॥ 

रुद्रो नारायणइचैबव सत्यमेक॑ द्विधा कृतम्‌ | आदि 

शान्ति० २४१।२२,२६,२७ । 
शैवों और वैष्णवों का द्वेष मध्य-युग की वस्तु है, जब कि दक्षिण में शिव 
और विष्णु के उपासकों के वर्ग साम्प्रदायिकता से अन्धे होकर परस्पर झगड़ने 
लगे थे । हिरण्यकशिपु तपस्या से ब्रह्मा को तुष्ट करता है। शिव पूरी कथा में 
कहीं नहीं आते और भागवत में उन्हें देत्य के वध के उपरान्त अन्य 
देवों के साथ नह की स्तुति करते हुए चित्रित किया गया है। (७।५।४१) । 





१.  एपिक साइथॉलजी, पृ० २११ । 
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प्रह्माद के विषय में त्रिवेणीप्रसाद सिंह ने एक नितान्‍्त दूराहूढ़ 
कल्पना की है। उनके अनुसार 'हिरण्यकशिपु के पुत्र प्रह्लाद कदाचित्‌ 
ईरान के पुण्यात्मा शासक 'परधात” अथवा 'पेशदात' थे” जो भारतोय 
देवशास्त्र में आ गये? । परधात ईरान के एक काल्पनिक प्रागंतिहासिक राजा 
“'हओश्यंग”ः का विशेषण मात्र हैं जिसका अर्थ होता हैं अच्छे नगरों का 
राजा'* । परधांत का अर्थ है “प्रथम स्मृतिकार' या कानून बनाने वाला । इस 
राजा को अवेस्ता में ईरानी राष्ट्र का प्रथम निर्माता बताया गया है तथा ऐसा 
समझा जाता रहा है कि उसी ने सर्वप्रथम मानवों को अग्नि एवं धातुओं के 
के प्रयोग से परिचित कराया३ ॥ पता नहीं प्रह्लमाद और परधात में थोड़े से 
ध्वनि-साम्य के अतिरिक्त उक्त लेखक को और कौन से उभयनिष्ठ तत्त्व मिले 
जिससे उन्होंने दोनों का यह तादात्म्य स्थापित किया। हिरण्यकशिपु और प्रह्लाद 
के शुद्ध भारतीय-कथानक * के रहस्य की विस्तृत व्याख्या के लिये यहाँ स्थान नहीं 
है पर इतना अवश्य कहा जा सकता है कि यह कथा पूर्णतः प्रतीकात्मक है और 
हिरण्य की शय्या (कशिपु) रूपी सांसारिक माया को त्यागकर ज्ञानमय 
परमात्मा (देखिये, विष्णु पु० १।२०।२, शुद्धेअल्तःकरणे विष्णु: तस्थों ज्ञानमयो- 
धच्युतः) की खोज में भटकती हुई नित्य-आनन्द-स्वरूप (प्रह्लाद) आत्मा के प्रयत्नों 
को ध्वनित करती है । अन्त में ज्ञान से माया का नाश होता है | 


विष्णु की अन्य विभ्ूतियाँ एवं उनका विराट्‌-रूप 


महाभारत के समय में ही विष्णु के दस प्रमुख अवतारों की मान्यता 
प्रतिष्ठित हो चुकी थी । शान्ति पर्व (३३वाँ अध्याय) के दाक्षिणात्य पाठ में 
(७६ तथा ७७वें श्लोकों के बीच में) विष्णु के इन अवतारों की इस प्रकार 
परिगणना है--- 


१. हिन्दू धामिक कथाओं के भोतिक अर्थ, पृ० ७७। 
२. कारनाय : ईरानियन माइथॉलजी, पृ० २६६ तथा । जुश्ती : ईरा- 
निशस नामेनबुख, पृ० १२६ | 
कारनॉय, वही, १० २६९ तथा आगे । 
४. प्रह्नाद के घरित का विस्तृत विश्लेषण पाउल हाकर कंत-- 
प्रह्माव : बेडन उन्ट वान्डलुडः आइनर्‌ इडियालगेश्टाल्ट्‌ (?7०॥]8५9७ ; 


ए८०००० एा१0 ४४४००णा४९ ८ांग्रटएए 40९8]-0८५४७)५), भाग १, २, 
(वीसबाडेन १६६०, नामक जर्मन ग्रन्थ में द्रष्टव्य है । 


शए 
क्र 


[ द्युस्थानीय देवता (२) ४ रेपरे 


महत्य्यः कर्मों वराहश्च नारसिंहोड्थ वामनः । 
रामो रामश्च रामहच क्ृष्णः कल्कीति ते दश ॥। 


एलोक के पूर्वार् में उल्लिखित पाँच अवतारों के बीज किसी न किसी रूप में 

. वैदिक साहित्य में प्राप्त होते हैं। कल्कि या कल्की कलियुग के अन्त में धर्म की 
रक्षा के लिए होने वाला अवतार हैं। शेष चार महत्त्वपूर्ण, वीर, ऐतिहासिक- 
व्यक्तियों के नाम हैं जो कालान्तर में अपने महत्त्व तथा अतिमानवीय पराक्रमों 
के कारण विष्णु के अवतारों में परिग णित कर लिये गये । स्मरणीय है कि 
रामायण के प्राचीनतम मौलिक भाग में राम को विष्णु का अवतार नहीं अपितु 
एक पराक्रमी महापुरुष मात्र माना गया है) । यही बात महाभारत में कृष्ण 
के विषय में भी है। बल्कि महाभारत के कृष्ण का चरित तो और भी यथार्थ 
तथा मानवीय है । 


विष्णु-पुराण तृतीय राम (कृष्ण के बड़े भाई बलराम) के स्थान पर गौतम 
बुद्ध का उल्लेख ( 'रामो रामश्च बुद्धश्च ) करता है और भागवत तो नारद, 
कपिल, सनत्कुमार, दत्तात्रेय; पृथु, व्यास आदि सभी को विष्णू का अवतार 
स्वीकार करता है। उसके अनुसार विष्णु के अवतार दो प्रकार के हैं: पूर्णा- 
बतार तथा अंशावतार । पूर्णावतार तो मत्स्य, कूर्म आदि (दस मुख्य अवतार) 
हैं और अंश वतार नारद आदि । “जिस प्रकार अथाह सरोवर से सहस्रों छोटी 
छोटी नालियाँ निकलती हैं उसी प्रकार सत्त्वमूरति भगवान्‌ विष्णु से भी असंख्य 
अवतार प्रकट होते हैं-- 


ऋषयो सुनयों (४. . सनवो) देवा सनपत्रा महौजसः । 

कलाः सब हरेरेव सप्रजापतयस्तथा ।। 

अवतारा ह्यसंख्येया हरेः सत्त्वनिर्षेद्ठिजाः । 

यथाविदासिनः कुल्या: सरस: स्युः सहलशः ॥ १॥१।२६,२७ 


कि ाातललनामममामममतन--न-मम-म-मममन मनमानी 


१. विस्तृत विवेचन के लिए देखिये, म्यूर $ ओरिलजिनल संस्कृत 
टैकस्ट्स, भाग ४, पृ० १५९८-५८ । 
२. तु० की० विष्णु १० १।८।३४ 
कि चाति बहुनोक्तेन संक्षेपेणेदमुच्यते । 
देव तियंडमनष्यादो पतन्चाम्ता भगवान्‌ हरिः ॥। 
तथा ३११४६ 
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गीता में भगवान्‌ ने अर्जुन से अपनी अनेक विभूतियों का उल्लेख किया हैं और 
कहा है कि वे वस्तुतः अनन्त और असंख्येय हैं, 'नास्त्यस्तो बिस्तरस्थ में” 
(१०१६) । बाद में वे कहते हैं कि जो भी कुछ संसार में ऐश्वयं, कान्ति तथा 
शक्ति से युक्त दिखाई देता है वह सब मेरे ही अंश से उत्पन्न है--- 

यद्‌ यद्‌ विभूतिमत्‌ सत्त्वं श्रीमदू्जितमेव वा । 

तत्‌ तदेवागच्छ त्व॑ मस॒तेजों5शसंभवम्‌ ॥ १०।४१ 


मत्स्य पुराण भी इसी प्रकार नारायण की अनन्त मूर्तियों का उल्लेख करता है--- 


अव्यक्तो व्यक्तलिगस्थोी स एव भगवान्‌ प्रभुः । 
नारायणो ह्यनन्तात्मा प्रभवोधव्यय एवं च॥ (१७१।३) 


और सम्पूर्ण देवताओं को विष्णु के ही विभिन्न अंश घोषित करता है 
(१७१४-०६) । 


विष्णु-पुराण इतने से सन्तुष्ट नहीं होता, वह कहता है कि जो कुछ भी 
संसार में दिखाई या सुनाई पड़ता है उसके अन्दर और बाहर सब ओर 
नारायण ही व्याप्त हैं-- 
यच्च किचिद जगत्यस्मिन्‌ दृश्यते भ्रूयतेषपि वा । 
अन्तर्बहिश्च तत्सवं व्याप्य नारायणः स्थितः ॥ 


इसमें सन्देह नहीं कि सम्पूर्ण संसार के व्यापक तत्त्व के रूप में विष्णु की प्रतिष्ठा 
का निर्माण करने में उनके नाम की व्युत्पत्ति का बहुत बड़ा हाथ है', पर 
विष्णु की विविधरूपों को धारण करने की क्षमता का उल्लेख ऋग्वेद में भी है 
जिससे प्रतीत होता है कि विष्णु की बहुरूपता की कल्पना अत्यन्त प्राचीन है । 
एक कवि विष्णु से कहता है कि तुम अपना यह (दूसरा) रूप हमसे मत छिपाओ 


क्योंकि तुमने सग्राम में एक अन्य रूप धारण किया था-- 
सा वर्षो अस्मद्‌ अप गृह एतद्‌ यदन्यरूप: सम्रिथे बभूव ॥ 
ऋण० ७।१७०।९ 
१. यस्माद विष्टमिदं विश्व तस्य शक्‍त्या महात्मन: । 
तस्मात्‌ स श्रोच्यते विष्णु: विशेर्धातोः प्रवेशनात्‌ ॥ 
विष्णु पु० ३.२।४५ 
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विष्णु की इस विविधरूपता तथा संसार की भ्रत्येक वस्तु को व्यापन करने 

की क्षमता ने आगे चलकर उनके “विश्वरूपत्व” की कल्पना को जन्म दिया। 
विष्णु पुराण का कथन है कि जो भी कुछ संसार में उत्पन्न होता है और होगा 
वह सब विष्णु का ही अंश है-- 

यत्किड्चित्‌ सुज्यते येन सत्त्वजातेन बे द्विज । 

तस्य सुज्यस्य सम्मूतों तत्सवं व॑ हरेस्तनुः ॥ 

अतीता वतेमानाश्च ये भविष्यन्ति चापरे। 

ते सर्वे सर्वमूतस्य विष्णोरंशसमुद्भवाः॥ १॥२२।३८,२० 

जगत्‌ की प्रत्येक वस्तु को विष्णु का ही अंश माने जाने के कारण विष्णु 

की एक विराट्‌ रूप में कल्पना की गई है। सम्पूर्ण जगत्‌ को भ्रतीकात्मक रूप 
से पृरुषाकार माना गया और इस पृरुष को विराद्‌-पुरुष विष्णु बताया गया है। 
महाभारत में ही विष्णु के ऐसे विराट रूप का पाँच स्थानों पर वर्णन है । 
बन पर्व (अ० १८६) में मार्कण्डेय ऋषि शिशु-रूप में वट-परु सोते हुए विष्णु 
के उदर में जाकर सम्पूर्ण विश्व के दर्शन करते हैं । बाद में विष्णु ऋषि से 
कहते हैं कि 'अग्नि मेरा मुब्॒ है, पृथ्वी चरण हैं. चन्द्रमा और सूर्य नेत्र हैं 
दलोक मस्तक है, आकाश और. दिशाएं श्रोत्र हैं' आदि । उद्योग पर्व (अ० 
१३१) में दुर्योधन द्वारा अपने को .बन्दी बना लेने का उद्योग करते हुए देख कर 
कृष्ण उसे अपना सर्वदेवमय रूप दिखाते हैं । इसी प्रकार अपने भक्त नारद और 
उत्तंक पर कृपा करने के लिये भी (क्रमशः शान्ति० ३३६ तथा आश्व ५५) में 
वे अपना विश्व-हूप दिखते हैं। पर संभवतः गीता के ११वें अध्याय (भीष्मपव 
३५वाँ अध्याय) में कृष्ण द्वारा अर्जुन को दिखाया गया विश्वरूप चित्रात्मक 
वर्णन की दृष्टि से अद्वितीय हैं। जगत्‌ की सम्पूर्ण वस्तुओं को अजुन उन 
आश्चयंमय, अनन्त तथा विश्वतोमुख कृष्ण के विश्वरूप में देखता है--- 

सर्वाश्चवयंमयं देवभननन्‍्तं विश्वतो मुखम्‌.... 

तत्रकस्थं जगत्कृत्स्नं प्रविभक्तमनेकधा । 

अपश्यद्‌ देवदेवस्‍्य शरीरे पाण्डवस्‍्तदा ॥ _ ११।११,१३ 
उनके इस रूप को अनेकवक्त्रनयनं या अनेकबाहदरवक्त्रनेत्र कहा गया है । 
ऋग्वेद के पुरुष को भी 'सहस्रशीर्षा” 'सहस्राक्ष तथा 'सहस्रपात” कहा गया 
है (१०१६०।१) और इस पुरुष तथा परवर्ती विष्णु की धारणा नारायण शब्द 
की श्वृंखला द्वारा जुड़ी हुई है । 
फा००- १६९ 
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क्रीमद्भागवत्‌ में विष्णु के इस विराट्‌ रूप का स्थान-स्थान पर वर्णन मिलता 
है। जगत्‌ के दृश्यमान, अदृश्यमान, स्थूल, सूक्ष्म रूप तथा देवी शक्तियाँ सब 
उसी विराट्‌ पुरुष के अंग प्रत्यंग हैं। द्वितीय स्कंध के प्रथम अध्याय में 
भगवान्‌ के विश्वरूप का अपेक्षाकृत संक्षिप्त किन्तु स्पष्ट और सारगर्भित वर्णन 
मिलता है-- 


पातालमेतस्थ हि पादमूल पठन्ति पार््णि प्रपदे रसालम्‌। 
महातलं विश्वस॒जो5थ गुल्फौ तलातलं वे पुरुषस्य जंघे॥ 
इन्द्रादयों बाहव आहुरुत्रा: कर्णों दिशः श्रोत्रममुष्य शब्दः । 
नासत्यद्नो परमस्य नासे श्राणो5स्प गन्धो सुखमस्निरिद्धः ॥ 
छन्दांस्यनन्तस्य शिरो गणस्ति दंष्ट्रा यमः स्नेहकला ट्विजानि । 
हासो जनोन्मादकरी च- माया द्ुरन्तसर्गों यवपांगमोक्षः ।। 
ब्रीडोत्तरोष्ठो६पधर एबं लोमो धर्म: स्तनो$धर्मंपथो5स्य प्रृष्ठ: 
कस्तस्य मेढू बृषणों च मित्रो कुक्षि: समुद्रा गिरयो5स्थिसंघा: ।। आदि 
२।१।२६,२६, २१, ३२ 


विष्णु एवं इन्द्र का सम्बन्ध 


विष्णु की एक उल्लेखनीय वैदिक विशेषता इद्ध के साथ उनका सम्बन्ध है । ये 
दोनों देवता ऋग्वेद में परस्पर घनिष्ठतया सम्बद्ध हैं । कई मंत्रों में दोनों की 
साथ-साथ स्तुति की गई है। 'मृगो न भीम: कुचरो गिरिष्ठा:”' आदि कुछ 
वाक्यांश इन्द्र तथा विष्णु दोनों के लिये प्रयुक्त हुए हैं (इन्द्र !०॥१८०।२, विष्णु 
१।१५४।२); 'उरुक्रसिष्ठ जीवसे' भी दोनों के लिये आया है (ऋ० १।५५।४ 
तथा 5।६२।६ ) । ऋ० ६।६६।६४ में दोनों देवों को “मनुष्यों के जीवन के हेतु स्थान 
बनाने के लिये' अन्तरिक्ष एवं लोकों को विस्तृत करते हुए वरणित किया गया है । 
इसी सूक्त की प्रथम, तृतीय तथा षष्ठ ऋचा में धत के लिये दोनों की साथ-साथ 
स्तुति को गई है । 


ऋग्वेद में विष्णु, इन्द्र के प्रमुख सहायक के छूप॑ में (विशेषतः वृत्रवध में) 


हमारे सामने आते हैं । वे इन्द्र के समीचीत तथा सदा साथ रहने वाले मित्र हैं, 
“इच्धस्य युज्यः सखा! (१॥२२।१६) । यद्यपि निविवाद रूप से ऋग्वेदिक इन्द्र 
विष्णु की अपेक्षा अधिक शक्तिशाली हैं तो भी कहीं कहीं तो ऐसा प्रतीत होने 
लगता है कि इन्द्र की विजय का प्रमुख श्रेय विष्णु को ही है। उदाहरणार्थ 
ऋ० ८।१२१२७ में विष्णु कः अपने ओज से तीन बार पदक्रम करने का उल्लेख 
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है और ८५।१००।१२ में इन्द्र विष्णु के पास जाकर अपने पदक्रमों का विस्तार 
करने के लिये कहते हैं जिससे दोनों मिलकर वृत्र का विनाश कर सकें और 
आकाशीय नदियाँ अवरोधमुक्त हो जायें-- 


सखे विष्णो वितरं विक्रमस्व दयोदें हि लोक वज्ञाय विष्कमे । 
हनाव वृत्र रिणचाव सिन्धन्‌ इन्द्रस्य यन्ठु प्रसव विसुष्टा: ॥ 


इसी प्रकार ऋ० ४।१८।११ में वृत्रवध के लिये उद्चयत इन्द्र विष्णु से यही 
प्राथंना करता है-- 


अथाब्रवीद्‌ वृत्रमिन्‍्द्रों हनिष्यन्‌ सखे विष्णो वितरं विक्रमस्व । 


दोनों ऋचाओं में आया हुआ 'सखे” संबोधन ध्यान देने योग्य है । बह॒द्देवता इस 
संबन्ध में एक छोटे से आख्यान का उल्लेख करता है 


त्रीन्‌ लोकान्‌ अभिवुत्यंतान्‌ वृत्रस्तस्थों स्वया त्विषा । 
नाशकद्‌ ह्तुमिन्द्रोषपि विष्णुमम्पेत्य सो5ब्रवीत्‌ । 
वत्र हनिष्ये तिष्ठस्‍्व विक्रमस्य ममान्तिकम्‌ । 
उद्यतस्प तु वज्ञस्थ॒द्योदंदातु ममान्तरस्‌ । 
तथेति विष्णस्तच्चक्रे.... ॥। 


बहदेवता । ६।१२१,२२, २३ । 
नीतिरमंजरीकार ने इस कथा से यह 'नीति' ग्रहण को है (एलो० १३४)-- 


महद्भिः यन्महत्कर्म कार्य नैव स्वतंत्रतः । 
यचाचे बलिनं विष्णुं वत्रं हन्तुं हि वृत्रहा॥ 


ते० सं० २।४।१२।३ तथा ६।५। १४ में वृत्र के सम्बन्ध में कहा गया हैं जब 
उसने तीनों लोकों कों आवृत कर लिया तो इन्द्र और त्वष्टा दोनों उससे घबरा 
गये । तब इस्द्र ने विष्णु से सहायता के लिये कहा। विष्णु ने उसकी वृद्धि 
को रोकने के लिये अपने तृतीयांश को क्रमशः पृथ्वी, अन्तरिक्ष तथा आकाश 
में स्थापित किया ( त्रेधा आत्मानं विन्‍्यधत्त ) और विष्णु की सहायता पाकर 
(अनु-स्थित ) उसने वज से वृत्र को मार डाला-ः 


स विष्वड अवर्धत । स इमान्‌ लोकान्‌ अवृणोत्‌ 
यदव॒णोत्‌ तद्‌ वृत्रस्य बृत्रत्वम्‌ । तस्माविन्द्रो<दबिभेदषि त्वष्टा । 
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'«तहिं विष्णुरन्या देवता आसीतू । सः अब्रवीद्‌ विष्णवेहोदमां 
हरिष्यावों येनायसिदम्‌ । स विष्णुस्त्रेधा आत्मनं विन्यधत्त....तेन 
इन्द्रो वज््रमुदयच्छद्‌ विष्ण्बनस्थितः । ते० सं० २।४।१२॥३ 


श॒ब्रा० १।५।॥५।२, पंचर्विज्ञ ब्रा० २०११५।६ तथा ऐतेरेय (३।५॥६) रु 
ज॑सिनीय ब्राह्मणों में भी विष्णु को असुरों के वध में सहायक बताया गया है। 
'विष्णु की शक्ति से इन्द्र ने कई पराक्रम के कार्य किये” (विष्णों: स्थाम्ना इत्‌ 
इन्हो वीये मकृुणोत्‌, काठक सं० १।१२; तु० की०--तै० सं० १११३, श० 
ब्रा० (।४॥५।३ आदि) । 


इन्हीं वेदिक संकेतों के आधार पर महाभारत, वन० १०१॥।६, में कहा गया 
हैं कि वृत्र वध के लिये इन्द्र ने विष्णु की स्तुति की और तब विष्णु ने उनको 
(अपने) तेज तथा बल से युक्त किया । इस ग्रंथ में ऐसे अनेक स्थल हैं (उदा० 
आदि० ६५।१,८४।६, भीष्म० ५०।४२, ५६।८०, द्रोग० ५२॥३४, ८१॥२५ 
तथा शान्ति० ६४।१३) जहाँ विष्णु को इन्द्र की सहायता करते हुए या युद्ध में 
उनके साथ लड़ते हुए चित्रित किया गया है। इन्द्र के अवतार अर्जुन और विष्णु 
के अवतार कृष्ण का सौहाद तथा घनिष्ठ मैत्री प्रसिद्ध ही है। वन० १४२॥२२ 
में नरकासुर से त्रस्त और भयभीत इन्द्र विष्णु की स्तुति करते हैं और विष्णु 
संसार के कल्याण के लिये नरक का वध करते है। स्पष्ट है कि इस युग में 
आकर इन्द्र की अपेक्षा विष्णु का महत्त्व कहीं अधिक बढ़ गया है। अब वे 
इन्द्र के साधारण सखा नहीं है अपितु एक ऐसे सर्वेशक्तिशाली परमेश्वर हैं 
जिनकी कृपा की अपेक्षा इन्द्र आदि सभी देवों को होती है । 


महाभारत, उद्योग ० १०।१२ में कहा गया है कि वृत्रवध के लिये विष्णु 
स्वतः इन्द्र के वजत्र में प्रविष्ट हुए। शान्ति० ३४२।४१ में भी दधीचि की 
अस्थियों से निभित और विष्णु से प्रविष्ट वज्र द्वारा इन्द्र त्वष्टा के पुत्र 
विश्वरूप को मारते हैं -- 


--तान्यस्थीनि धाता संगृह्य वच््मकरोत्‌ तेन ब््त्रण अभेद्यत 
अप्रधृष्पेण ...विष्णुअरविष्टेन इन्द्रो विश्वरूपं जघान... । 


इसका मूल संभवतः ऐ० ब्रा० १।४॥८ में है जिसमें कहा गया है कि देवों ने 
असुरों के विनाश के लिये उपसद रूपी जो बाण बनाया उसकी नोक (अनीक) 
अग्नि थी, फाल (शल्य) सोम था और छड़ (तेजन) विष्णु -- 
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इषुं वा एतां देवाः समस्कुवंत यदुपसदस्तस्या अग्निरनीकमा- 
सीत सोमः शल्यो विष्णुस्तेजनम्‌ । 


श> ब्रा० (३।४।४।१४) कहता है कि अग्नि, सोम तथा विष्णु को संतुष्ट 
करके मनुष्य एक शत्रुधाती वञ्ञ का निर्माण करता है। विष्णु ऐसे वचन के 
'कुल्मल' ( कुल्मलं तत्पुच्छभाग:, सायण ) हैं। महाभारत (द्रोण २०२।७७) 
तथा मत्स्य पु० ( ११३।४१ ) में भी त्रिपुरदाह के अवसर पर विष्णु शिव के 
बाण बनते हैं (तेजस: समवायो<5थ चेषोस्तेजो रथांगधुकू) । शांखायन भौ० सु० 
६।१।३॥५ तथा आश्वलायन गुह्म-सूत्र १२४८ में विष्णु के भौतिक प्रतीक 
सूर्य को विभिन्न प्रकार की विद्युतों (वज्ञ) में सर्वोत्कृष्ट कहा गया हैं और इन्द्र 
तो 'स्तनयित्नु' है ही (स्तनयित्नुरेवेन्द्र,, श० ब्रा० ११४६॥ २ ॥६) । 


पुराणों तथा महाकाबव्यों में इन्द्र पर जब भी कोई विपत्ति पड़ती है तो 
वे विष्ण के पास दौड़ते हैं। बलि के द्वारा उसका राज्य छीन लिये जाने पर 
वे अदिति के गर्भ से उसके छोटे भाई (उपेन्द्र)) के रूप में जन्म लेकर संकट दूर 
करते हैं। मत्स्य प्राण (४ंपवाँ अध्याय, ६७-१०१ ) में वे इन्द्र की रक्षा के 
लिये भूगु पत्नी का सिर तक काट डालते हैं और ऋषि का शाप ग्रहण करते 
हैं (देखिये, रामायण उत्तर० ५११२-१६ )। अमृत मंथन के उपरान्त होने 
वाले देवासुर संग्राम में भी वे इन्द्र पक्ष की सहायता करते हैं (श्रीमद्भागवत, 
स्‍्कन्ध ८, अ० १० )। यहाँ विष्णु का देवाधिदेव या परत्रह्म के रूप में नहीं 
अपितु इन्द्र के सहायक एक शक्तिशाली देवता के रूप में चित्रण किया गया है । 


लगता है इन्द्र की कुछ प्राचीन वैदिक विशेषताएं भी विष्णु ने आत्मंसांत्‌ कर 
ली हैं। उदाहरणार्थ ऋ० १०।६७।६ तथा अन्य कई स्थातों में इन्द्र को बल 
दैत्य द्वारा एक गुफा में अवरुद्ध गायों को मुक्त करते हुए वाणित किया गया 
है। तँ० सं० २।१॥५॥।१ में भी इन्द्र बल के विल (गुफा) को खोलकर सहस्रों 
पशुओं को बाहर निकालते हैं (इन्द्रो बलस्य विलमपोर्णोत्‌ स य उत्तमः पशुरा: 
सोत्‌ तं पृष्ठं प्रति संपृह्य उदक्खिदत्‌ त॑ सहस्न॑ पशवो5न्‌दायन्‌) । पठचविश ब्राह्मण 





१. इन्द्र के साथ रहने और उसके सहायक होने (उप+ इन्द्र) के कारण 
“उपेन्द्र' शब्द विष्णु का सामान्य विशेषण है किन्तु भागवत २।४।३० 
में यह एक स्वतन्त्र देवता के रूप में वैकारिक अहंकार से उत्पन्न दस 
सातक्त्विक देवताओं में परिगणित है । 
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(१६।७) में कहा गया है कि वल की गुफा एक विशाल प्रस्तर-शिला से ढकी 
हुई थी । ठीक इसी प्रकार श्रीमदृभागवत (१०।३७।२५-३४) में भी मय दानव 
का पुत्र व्योमासुर वन में खेलते हुए गोप-बालकों को चुपके से ले भागता है और 
जाकर गुफा में छिपाकर शिला से उसका मूंह ढक देता है। बाद में कृष्ण 
उसका वध करके गोपों का उद्धार करते हैं। । 


मत्स्य पुराण (१६६।५२) में विष्णु मार्कण्डेय से कहते हैं कि मैं ही इन्द्र- 
पंद पर प्रतिष्ठित शक्त हूँ, अहमिन्द्रपदे शक्र: । बृह॒द्देवता का कथन है कि सूर्य 
अपनी रह््मियों से जल को अन्तरिक्ष में ले जाकर बरसा देता है इसलिये उसी 
की संज्ञा इन्द्र है-- 


रसान्‌ रश्मिभिरादाय वायुनायं गतः सह । 
वर्षत्पेव च यल्लोके तेनेन्द्र इति स स्मृतः ॥। 


पुराणादिकों में विष्णु मुख्य रूप से जगत्‌ के रक्षक तथा पालक के रूप में 
प्रतिष्ठित हैं ॥ जगत्‌ की उत्पत्ति तथा विनाश ब्रह्मा और शिव से सम्बन्धित हैं । 
विष्णु के इस पालकरूप के बीज ऋग्वेद में ही प्राप्य हैं जहाँ कहा गया हे कि 
विष्णु ने विपत्ति में पड़े व्यक्तियों के कल्याण के लिये विक्रमण किया-- 


यो रजांसि विममे पार्थिवानि त्रिश्चिद्‌ विष्णुमंनवे बाधिताय । 
* तस्य ते शर्मन उपदद्ममाने राया सदेस तन्‍वारे तना च॥ 
ऋ० बे० ६।४६॥१३ 


वैदिक युग में प्रजापति या ब्रह्मा जैसे किसी देवता की उपस्थिति न 
रहने के कारण उस समय विष्णु का प्रजा की सृष्टि में भी कुछ अधिकार रहा 
प्रतीत होता है। ७।३६॥।६ में उनसे गर्भस्थ बालक की रक्षा करने की प्रार्थना 
की गई है। सूक्त १०।१८४ की प्रथम ऋचा को सर्वानुक्रमणी में गर्भार्थाशी: 
कहा गया है। इसमें विष्णु से गर्भ धारण में सहायक होने की प्रार्थना की गई 
है। यह मंत्र अथवं० ५॥२५॥४ में भी आया है और ब॒० 3० ६।४।२१, मानव 

गु० सु० २।१८।२, कौषीतकि श्रो० सुृ० ३।५।५ तथा आश्वलायन गृ० सू० 


१. विष्णु द्वारा इन्द्र की विशेषताओं को आत्मसात्‌ करने के विषय में 
विस्तार के लिये देखिये--वी० वी० दीक्षित: रिलेशन आफ एपिक्सू 
विद्‌ ब्राह्मण-लिटरेचर, (ओरियन्टल बुक एजेन्सी, पूना) । 
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१११४३ में इस ऋचा को वन्‍्ध्या स्त्री के लिये पुत्र-प्राप्ति में विनियुक्त किया 
गया है । 


विष्णु एवं पशु 


प्राचीन भारतीय जीवन में ग्राम्य पशु किसी भी मनुष्य की संपत्ति के 
महत्त्वपूर्ण अंग थे। अतः पशुओं का विष्णु से सम्बन्ध बहुत स्वाभाविक है । 
अत्यन्त प्राचीन ग्रन्थों में ही इसके संकेत मिलते हैं। ऋग्वेद में “शिपिविष्ठ? विष्णु 
का एक सामान्य विशेषण हैं (देखिये ७।१००।५) । ते० सं० २।५।५।२ में कहा 
है कि 'शिपि' पशुओं को कहते हैं। यज्ञ पशुओं में “विष्ट” (पर आधारित!) है 
अतः वह शिपिविष्ट है, और विष्णु ही यज्ञ है । पंचविश ब्रा० का कथन है-- 
एषा वे प्रजापते: पशुष्ठा तन्‌: यच्छिपिविष्ट: (१८।६।२६)॥ मंत्रायणी सं० 
१११६ तथा काठक सं० १४११० में भी शिपिविष्ट की ऐसी व्याख्याएँ दी 
हुई हैं । तें० ब्रा० २०।३।२ में कहा गया है कि एक बार पशु मनुष्यों के पास से 
चले गये । इन्द्र, अग्नि, प्रजापति और विश्वेदेवाः उनको लाने में असमर्थ रहे । 
किन्तु विष्णु ने एक विशेष यज्ञिय इृत्य से उन्हें प्राप्त किया । गोविन्द (गाः 
बिन्दति) शब्द विष्णु के लिये बोधायन ध० सू० २।६।१० में आया है; बाद 
में यह कृष्ण का एक महत्त्वपूर्ण विशेषण बन गया । महाभारत के विष्णुसहस्ननाम. 
( अनु०, १४६ ) में विष्णु के “गोहित” 'गोपति तथा गोविदां पति” आदि 
विशेषण प्राप्त होते हैं । 


गायों के साथ विष्णु के इस विशिष्ट संबन्ध की व्याख्या एक अन्य श्रकार 
से भी सन्‍्तोषजनक रूप से की जा सकती है। गो शब्द किरणों का भी 
बाची है और नैघण्टुक में यह किरणों के पर्यायवाची शब्दों में परिंगणित हुआ 
है । गमनशील अथवा सर्वत्र प्रसरणशील होने के कारण किरणें गो: हैं। सूर्य 
के आधिदेविक रूप विष्णु उनके (किरणों के) स्वामी होने के कारण गोपति/ हैं । 
ऋ%० बे० १।१५४।६ में विष्णु के लोक में ऐसी ' तेज़ चलने वाली तथा 
'भूरिश्ठृंगा' गायों का स्पष्ट उल्लेख है ( ता वां वास्तुनि उश्मसि गमध्य यत्र 
गावो मूरिश्ठ गा अयास ) जिनसे संभवत: कवि का तात्पर्थ॑ किरणों से ही है। । 
किस्तु बाद में चलकर ये चलकर ये बीज विष्णु के 'गोलोक” की कल्पना के रूप 


>> केक 
१. रोठ के अनुसार ये गायें तारे हैं और मैक्डॉनल ने इन्हें छोटे-छोटे 
मेघखंडों का वाची माना है, बे० मा०, पृ० ३८। 

















३६२ :: वैदिक देवता : उद्भव और विकास ] 


में विकसित हुए हैं जिसका वर्णन गोपापुर्वतापनीयोपनिषद्‌ १।१०-१२ में इस 
प्रकार किया गया है-- 


सत्पुण्डरीकनयनं मेघाभ॑ बंद्यतास्वरम्‌ । 
द्विभुज ज्ञानमुद्राद्धं वनमालिनमीर्वरम्‌ ।। 
गोपगोपीगवातीत॑ सुरद्र्‌ मतलाश्षितम्‌ । 
कालिन्दीजलकल्लोलसंगिमारुतसेवितम्‌ ॥ आदि 


विष्णु की आकृति एवं वेशभूषा 


ऋणग्वेद में विष्ण की शारीरिक विशेषताओं का उल्लेख नगण्य है। उन्हें 

केवल 'युवा-कुमार' कहा गया है। मानवीकरण के अत्यधिक अपूर्ण होने के 
कारण उनकी आकृति के विषय में कोई निश्चित धारणा नहीं बनाई जा 
सकती । किन्तु महाकांव्यों तथा पुराणों में विष्णु के एक-एक अंग का ऐसा 
सुन्दर तथा सूक्ष्म चित्रण किया गया है कि उनकी मनोहर मूति एवं मोहक 
छवि स्थायी रूप से ह॒त्पटल पर अंकित हो जाती है। ऐसे युग में जिसमें विष्णु 
के विग्रह की अर्चना एवं उनके सूक्ष्म ध्यान से संवलित मानसी-पूजा आदि 
धारमिक कृत्य अधिकाधिक लोकप्रिय होते जा रहे थे, यह अत्यन्त आवश्यक भी 
था। भ्रीमद्‌ भागवत में विष्णु के स्वरूप के कई मनोरम वर्णन प्राप्त होते हैं । 
उनका शरीर मरकत-मणि के समान श्याम-वर्ण और कोमल हैं। चार 
भुजाएँ हैं जिनमें वे ऋ्मशः शंख, चक्र, गदा और पद्म धारण किये रहते हैं । 
उनका परिधान पीत-वर्ण का कौशेथ वस्त्र है। घुँघराले बाल हैं जो स्वर्ण किरीट 
से ढके रहते हैं । गले में वे वगमाला धारण किये रहते हैं और शरीर में विविध 
रत्न तथा आभूषण | वक्ष:स्थल में वे कौतुभ मणि धारण करते हैं और वहाँ लक्ष्मी 
का स्थायी निवास है । उनका मुख अत्यन्त सुन्दर, सौम्य तथा प्रसन्न रहता है । 
वे शेषनाग के ऊपर लेटे रहते हैं और उनकी पत्नी लक्ष्मी उनके चरण दबाया 
करती हैं, आदि--- 

मुणालगोरायतशेषभोगपय डू: एक पुरुष शयानम्‌ । 

फणातपत्रायुतमुर्ध रत्नच्युभिहंतध्वान्तयुगान्ततोये ॥ 

प्रेक्षां क्षिपन्त हरितोपलाब: संध्याभ्रनीवेरुरुरुक्समुध्ने: । 

रत्नोदधारोौषधिसोमनस्य वनस्रजो वेणभुजांध्िपांध्र ॥ 

विचित्रदिव्याभरणांशुक।नां कृतश्चियापाशितबेषदेहम्‌ । 

मुखेन लोलातिहरस्मितेन परिस्फुरत्कुण्डलमण्डितेन <# - 


कि 
> और ली ७5३ 27725 न 
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शोणायितेनाधरबिम्वभासा प्र॒ध्यहेयन्‍्त॑ सुनसेन सुक्रवा ॥ 

कदम्बकिंजल्कपिशंगभासा स्वलंकृतं मेखलया नितम्बे । 

हारेण चानन्तधनेन वत्स श्रोवत्सवक्ष :स्थलबललभेन ।। 
भाग० ३॥।४।२३।२५, २७,२५८ 


मागवत ३।१५।३६-४१ तथा अन्य स्थानों पर भी ऐसे सुन्दर एवं काव्यात्मक 
वर्णन प्राप्त होते हैं । मत्स्थ० १७१।२०-२४ में वणित विष्णु के रूप में उनके 
नीलवर्ण के शरीर, पीताम्बर, स्वर्णभूषण, किरीट, आयुध तथा तेज का विशेष 
रूप से वर्णन किया गया हैं-- 
वपुः स्व॑ दर्शंयासास दिव्यं कृष्णवपुहंरि: .... 
बलाहकाञजननिभं॑ बलाहकतनूरुहम्‌ ॥। 
तेजसा वपुषा चेव कृष्णं कृष्णसिवाचलम्‌ ।। 
दीप्तपीताम्बरधरं तप्तकाञ्चनमूषणम्‌ । 
धूमान्धकारवपुष॑ युगान्ताग्निमिवोत्यितम्‌ ॥। 
चतुद्विगुणपोनांसकिरीटच्छन्नमूर्धजम्‌ । 
बभो चामीकरप्रस्येरायुधेरुपशोभितम्‌ ॥ 
चन्द्राकंकिरणोद्योतं गिरिकूटमिवोच्छितम्‌ + 
नन्‍्दकानन्दितकरं शराशीविषधारिणम्‌ । 
मत्स्य ० १७१।२०-२४ 


विष्णु का परमपद 


ऋणग्वेद में विष्णु के 'परमपद या सर्वोच्च निवास-स्थान का विशेष रूप से वर्णन 
किया गया है। यह परम-पद आकाश में चक्षु की भाँति स्थित है और केवल 
ज्ञानी व्यक्ति ही इसे देख सकते हैं-- 

तद्दिष्णोः परम पदं सदा पश्यन्ति सूरयः | 

दिवीब चक्षुराततम्‌ ॥। ऋ० वे० १।२२॥२० 


वहाँ पर देवता तथा देवों में श्रद्धा रखने वाले व्यक्ति प्रसन्नता-पृवंक विचरण 
करते हैं-- 


तदस्य प्रियमभि पाथों अध्याम नरो यत्र देवयवों मदल्ति । 
ऋण० वे० १।१५४।५ 
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विष्णु का यह स्थान नीचे से अत्यन्त भासमान दिखाई देता है और यहाँ पर 
बड़े-बड़े सींगों वाली गायें (किरणें) विचरण करती रहती हैं--- 


यत्र गावो म्रिशु गा अयासः....परम॑ पदसवभाति भूरि। १।११४६ 


उनके इस स्थान में अमृत का निवास है और विष्णु इसकी रक्षा किया 
करते हैं-- 


.._ किष्णुगोपा परम पाति पाथः प्रिया धामान्यमृता दधान: ॥ ३।५५।१० 
विष्णु का यह धांम अग्नि के तृतीय स्थान (आकाश ) में है। अग्नि का तीसरा 
रूप सूर्य है और उसका स्थान है आकाश, अतः विष्णु का उससे सम्बन्ध स्वाभा- 
विक ही है। ऋ० १०॥१॥३ में कहा गया है कि “गोपा' (ग्वाले, रक्षक) विष्ण 
इसकी रक्षा करते हैं--- 


विष्ण्रित्या परममस्य विद्वान्‌ जातो बृहस्नभि पाति तृतीयम्‌ । 


विष्णु के इस परम पद अथवा तृतीय पद (चरण) का वेदिक ऋषियों की 

दृष्टि में जो भी तात्पयं रहा हो, पुराणकारों ने इसे ध्रूवलोक माना है। वायु 
पुराण (१५०१२२२-२३) में कहा गया है कि सप्तर्षिमण्डल के ऊपर ध्यू बलोक 
तथा विष्णु-पद है, वहाँ जाने पर कोई चिन्ता नहीं सताती । एक ही स्थान पर 
स्थिर रहने के कारण और परमपुण्यशाली सप्तर्षिमण्डल हारा परिक्रमा किये 
जाने के कारण इस स्थान (भ्र्‌वमण्डल) का प्राचीन विद्वानों की दृष्टि में विशेष 
महत्त्व था। ध्रूब का अर्थ है स्थिर और इस तारे के स्थिर रहने के कारण ही 
यह नाम पड़ा हैं। किस्तु भागवत में इस नाम के एक तेजस्वी भगवद्भक्त 
बालक के निवास स्थात के कारण इसे ऐसा बताया गया हैं। तपस्या द्वारा 
विष्णु का साक्षात्कार कर लेने पर भर को विष्णु के पार्षद इसी विष्णु-पद में 
ले जाते हैं। ज्योतिश्चक्र (सप्तर्षिमण्डल) इस पद के चारों ओर उसी प्रकार 
घूमता है जैसे खूँटे में बँधे बैल उसके चारों ओर-- 

गंभीरथेगो5निमिषं ज्योतिषां चक्रमाहितम्‌ । 

थस्मिन्‌ भ्रमति कौरव्य मेद्यामिव गवां गणः ॥ ४॥१२। २६ 
ज्ञाग० ५१२२।१७ में कहा गया है कि उत्तर दिशा में सप्त ऋषि प्राणिमान्न 
की हित कामना करते हुए विष्णु के परमपद की प्रदक्षिणा करते हैं, “उत्तर- 
स्माद्‌....ऋषय. , .लोकातनां शमनुभावयतो भगवतों विष्णो्थत्परमं पढदं प्रदक्षिण 
प्रकमल्ति ।' 
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विष्णु के पाषंद इस लोक का वर्णन इन शब्दों में करते हैं-- 


सुदुर्जयं विष्णपदं॑ जित॑ त्वया यत्सुरयो5प्राप्प विचक्षते परम्‌ । 
आतिष्ठ तच्चन्द्रदिवाकरादयो ग्रहक्षेत्रारा परियन्ति दक्षिणम्‌ ॥ 
यञ्नात्रजन्‌ जन्तुषु येडनन ग्रहा व्रजन्ति भद्राणि चरन्ति येःनिशम्‌ ।॥। 
अनास्थितं ते पितृभिरन्येरप्यज़ कहिचित्‌ | 
आतिष्ठ जगतां वन्द्यं तद्विष्णो; परम पदम्‌ ।॥॥ 

भाग० ४॥१२।२५, २६, २६ 


केवल शान्त, समदर्शी, शुद्ध, प्राणियों पर दया करने वाले तथा विष्णु के प्रिय 
ही यहाँ स्थान पाते हैं-- 
शान्‍्ताः समदुज्ञा: शुद्धाः सवंभूतानुरंजना: । 
यान्त्यंजसाच्युतपदमच्युतप्रियवान्धवा: ॥ . ४।१२॥३७ 


विष्णपुराण में 'परम-पद' शब्द निवास-स्थान के अर्थ में नहीं अपितु परम- 
स्वरूप या मूल स्वरूप के ही अर्थ में लेखक ने सदा प्रयुक्त किया है। विष्णु का 
परम पद (परमस्वरूप) प्रधान (प्रकृति), पुरुष, व्यक्ति तथा काल इन चारों से 
परे कोई अनिबंचनीय तत्त्व है जिसे केवल विद्वान्‌ ही जान सकते हैं--- 
प्रधानपरुषव्यक्तकालानां परम हि यत्‌। 
पदयसन्ति सूरयः शुद्ध तद्विष्णो: परम परम्‌ ॥| १।२।१६ 


१।६।५३, ५४ में कहा गया है कि जिसके दस-क रोड़वें भाग से यह सारा 
विश्व उत्पन्न होता है, जो अव्यय तथा परब्रह्म स्वरूप हैं और जिसका ज्ञान 
योगिजन पुण्यों तथा पापों के क्षय के उपरान्त ओंकार से चिन्तन करके प्राप्त 
करते हैं, वही विष्णु का परमपद (परस्वरूप) है-- 


यस्यायुतायुतांशांश विश्वर्शक्तिरियं स्थिता । 
परब्रह्मस्वरूप॑ यत्प्रणमाम॒स्तमव्ययम्‌ ॥। 
यद्योगिन: सदोद्यक्ताः पृण्यपापक्षयेउक्षयम्‌ । 
पश्यन्ति प्रणवेषचिन्त्यं तद्विष्णो: परम पदसम्‌ ॥ १॥६।५३,५४ 


विष्णु का आवास 


पुराणों में विष्णु के निवास स्थान को क्षीर-सागर में अवस्थित बताया गया 
है । इसी क्षीर-समुद्र के अन्दर उनका प्रिय वेकुण्ठ लोक है जहाँ वे शेषनाग पर 
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शयन किया करते हैं । जेसा कि ऊपर के विवरण से स्पष्ट है, विष्णु का यह स्थान 
प्रकाश से घनिष्ठतया संबन्धित है और सूर्य-से विष्णु के सम्बन्ध के कारण यह 
स्वाभाविक भी है। दूध का यह समुद्र ऋग्वेद में वरणित 'प्रकाश के समुद्र” के 
अतिरिक्त और कुछ नहीं है । सूर्य के आकाश में उदित होते ही अन्तरिक्ष में 
दूधिया किरणों का जो जाल सा बिछ जाता है वही संभवत: क्षीर-समुद्र है और 
उसी के पीछे (अन्दर) विष्णु का निवास स्थान हैं। विष्णु की सलाह से इसी 
क्षीरसमुद्र कों मथकर देवों ने अमृत निकाला था, (भाग० ८।६, महा० आदि० 
१७।१२) । बायु प्राण विष्णु के समुद्र को 'अभृतोदधि' कहता है (६७।२२) । 
विष्णु के स्थान का मधु या अमृत से विशेष सम्बन्ध ऊपर उल्लिखित किया जा 
चुका है। ऋ० १।१५४॥४ में विष्णु के तीनों पद अक्षय मधु से पूर्ण कहे गये हैं 
(यस्य त्नी पूर्णा सधुना पदानि अक्षोयमाणा....) और उनके परमपद में तो मधु 
का एक स्रोत ही है (विष्णो: पदे परमे मध्व उत्स:, ५वीं ऋचा) । इस तृतीय 
धाम में देवता 'अभृत का भक्षण करते हुए! ('अम्ृुतमानशाना; , जिसका मूल भाव 
है 'अमरता को व्याप्त करते हुए' या “अमर होकर”) निवास करते हैं (यत्र देवा: 
अमृतमानशानास्तृतोये धामन्नध्येरयन्त, वाज० प्लं० ३२१०) । गोभिल गु० 
सु० ४१०१५ तथा सामविधान ब्रा० (२।८।१ २) में मधुपक को विष्णुपत्नी लक्ष्मी 
का भक्ष्य तथा यश और महत्त्व प्रदान करने वाला कहा गया है। आप० ओऑं० 
छू० १२१५८ तथा मानव औ० सू० २।३।६।१५ में विष्णु को मधुच्यवनकारी 
नि रों से सम्बन्धित वणित किया गया है । महा० के विष्णसहल्ननाम (अनु० 
१४६।३१) में विष्णु के 'मधु' तथा “माधव” विशेषण भी आये हैं । समुद्र से विष्णु 
के सबन्ध होने का कारण उनका नारायण से तादात्म्य भी हैं। प्राचीन वैदिक 
कल्पना के अनुसार नारायण सृष्टि के प्रारंभिक जल में उत्पन्न जग्रतू के आदि 
व्यक्त-कारण थे और, जैसा कि पहले ही कहा चुका है (प० ३४६), नारायण शब्द 
पर-वैदिक युग में विष्णु का विशेषण बन गया था । 


विष्णु की प्रिया ४ लक्ष्मी 


विष्णु के प्रसंग में उनसे संबन्धित दो मुख्य देवता लक्ष्मी और गरुड पर 
भी कुछ प्रकाश डालना आवश्यक है। देवता के रूप में लक्ष्मी या भ्रीः का 
उल्लेख प्राचीन वैदिक ग्रन्थों में नहीं है। केवल बा० सं० ३१।२२ में श्रीः तथा 
लक्ष्मी को आदित्य की पत्नियाँ कहा गया है (श्रीश्च लक्ष्मीश्च ते पत्न्यों 
अहोरात्रे पाश्वें....आदि) किन्तु यहाँ मानवीकरण अत्यधिक अपूर्ण है। ऋग्वेद 


. मम इअइअइाााइााएइााशशशशशशशिशशिए)िििओऊचइएइड 
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में 'लक्ष्मी' शब्द केवल एक स्थान पर ( १०७१॥२ ) आया है जहाँ इसका 
अथे संभवतः वाक्सौष्ठव या भाग्य है ( भद्दा एषां लक्ष्मीनिहिताधि वाचि ) । 
हाँ 'श्री! शब्द अवश्य भाग्य, धन, ऐश्वयं, शोभा, श्रेष्ठता, समृद्धि आदि 
का वाची है ; उदाहरण के लिये ऋणगवेद १।१८८।८ 'ता नश्चोदयत श्»िये' 
( कल्याण ), १०४५॥५ “भ्रीणामुदारो धरुणो रपीणाम' (विभूति, सायण), 
६।४८।१६ 'समो देवैरुत भ्िया” (संपत्ति ) १।१३६।३, 'णुवोबिश्वा अधि 
श्रियः” (समृद्धि ) तथा ६।६४।४ 'श्रिये जातः श्रिय आ निरियाय”, '्रियं 
वसाना:' ( मंगल ) आदि मंत्रों में श्री शब्द के इन अर्थों की अभिव्यक्ति हुई है । 
ऋ० ५८।२०।१२ 'अनीकेषु अधिश्रियः तथा ७।६७२ (श्रिये दिवो दुहितु- 
जायमान:' आदि मंत्रों में मरत्‌ तथा उषा के सम्बन्ध में श्री शब्द शारीरिक 
शोभा को भी व्यक्त करता है । 


अथर्ववेद में भी श्री शब्द का भूति या समृद्धि अर्थ सुरक्षित हैं। अ० वे० 
१२।१।६३ में श्री और भूति शब्द समानाधिकरण्य से एक साथ आये हैं-- 


संविदाना दिवा श्रिये थ्रियां मा घेहि मुत्याम्‌ । 


जो श्री या शोभा से रहित हैं उसे 'अश्वीर/ अथवा अश्लील' कहा गया हैं 
(अश्लीला तनभंवति रुशती पापयामुया, अ० ९४॥१।९७; अश्नोरं चित्‌ कृणथा 
सुप्रतीक्षम, अ० ४।२१।६) । ऋग्वेद में एक स्थान पर जामाता के लिये भी यह 
विशेषण प्रयुक्त हुआ है (अश्नीर इब जामाता, ८5।२।२० )। 


हा७ ब्रा० में भी अनेक स्थानों पर भाववाचक संज्ञा के रूप में प्रयुक्त 
(२।१।४६, ४॥१।३।६, १०१।४॥१४, ११४४१ | आदि) इस श्री शब्द के 
अर्थ में कोई नावीन्‍्य नहीं है, किन्तु सर्वप्रथम श० ब्ला० में ही श्री का मनोरम 
मानवीकरण प्राप्त होता है। ११।४।३।१-४ में एक छोटी सी यज्ञीय कथा है 
जिसमें कहा गया है कि प्रजापति के सृष्टि रचना से श्रान्त होने पर उनके 
शरीर से श्री उत्पन्न हुई | [अनेक ऐश्वर्यो से युक्त ] देदीप्यमान शरीर वाली वह 
कान्तिमती सुन्दरी भय से काँपती हुई खड़ी थी कि देवों ने उसे देखा और उसे 
मारकर उसके ऐश्वर्यों को ले लेते की इच्छा की । प्रजापति ने उन्हें स्त्री-वध से 
रोका किन्तु उसके ऐश्वर्यों को ले लेने की अनुमति दे दी! अग्ति ने उससे 
अन्नाद्य, सोम ने राज्य, वरुण ने साम्राज्य, मित्र ने क्षत्रियत्व, इन्द्र ने बल और 
बहस्पति ने ब्रह्मवर्चस्व ग्रहण कर लिया । तब प्रजापति की सलाह से श्री ने यज्ञ 
द्वारा उन्हें पुनः प्राप्त किया-- 
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प्रजापतिवं प्रजा: सृजमानः अतप्यत। तस्मात्‌ श्रान्तात्‌ थ्रीः 
उदक्रामत्‌। सा दीप्यमाना भ्राजमाना लेलायन्ती अतिष्ठत्‌ । तां देवाः 
अम्यध्यायन्‌ । ते प्रजापतिम्‌ अब्रुवन्‌ू हनाम इसासा इदमस्य ददामहे 
इति। स ह उवाच स्त्री वे एबा यत्‌ श्री, नवे स्त्रियं घ्नन्ति, उतत 
त्वा अस्या: जीवन्त्या: एवं आददत इति। तस्या अग्नि: अन्नाद्यम॒ 
आदत्त सोमो राज्यं वरुण: साम्नाज्यम्‌....। श० ब्रा० ११।४३।१-४ 


स्पष्ट है कि श्री: सभी प्रकार की विभूतियों के सम्मिलित तत्त्व का 
मानवीकरण थी और यद्यपि छा० ब्रा० में एक स्वतंत्र देवी के रूप में उसका 


कोई महत्त्व नहीं है किन्तु यहाँ हमें उसके परवर्ती रूप की छाया अवश्य प्राप्त 
हो जाती है । 


इस प्रकार वंदिक श्री: का स्वरूप भावात्मक अधिक है और संभवतः उनके 
स्वरूप का कोई भोतिक आधार नहीं है । किन्तु हो सकता है कि ऋग्वैदिक 
उषा-सुन्दरी की छठा तथा तेज ने श्री: के उस रूप को जन्म दिया हो जो शोभा 
या सुन्दरता का परिचायक है। प्रकृति के विभिन्न दृश्यों में उष:-कालीन द्श्य 
सर्वाधिक हृदयहारी है, अतः शारीरिक सौन्दर्य को भी सूचित करने वाली देवी 
श्री: का उससे सम्बन्ध स्वाभाविक है। अपनी प्रखर किरणों से लोकतन्नय को व्याप्त 
ओर वेष्टित करने वाले सूयय की ही वेदों में विष्णू संज्ञा है और उस विष्णु का 
ब्राह्म तेत उषस्‌ ही उनकी श्रीः (शोभा) है" । जो कालान्तर में उनकी 
पत्नी बन जाती है । विष्णु पुराणकार ने भी इस ओर संकेत किया है--मंत्रेय 
केशबः सूर्य: तत्प्रभा कमलालया । (१।८।२३) । 


पुराणों में लक्ष्मी को सागर-मंथन से उत्पन्न बताया गया है जो संभवतः 
पूर्व सागर में सर्वे्रथण परिदृश्यमान उषा का वाची हो सकता है। लक्ष्मी के 
विषय में सबसे महत्त्वपूर्ण बात यह है कि वे विष्णु से कभी प्रृथक्‌ नहीं होतीं । 


१. एस० के० दीक्षितार, ज्योति-जाह्नबी लक्ष्मी, नवनीत ( हिन्दी 
डाइजेस्ट ), नवम्बर १६५६, पृ० ३७॥ लक्ष्मी के ऊपर हाल में 
डा० उपेन्द्र नाथ धल ( उत्कल वि० वि3 ) की 090८४ 

[.2007, (0870 बात 72९ए2/077००६५ ( दिल्‍ली १६७८ ) 

नामक उत्कृष्ट पुस्तक निकली है जिसमें लक्ष्मी के स्वरूप की 

मीमांसा एवं उसका ऐतिहासिक विवेचन किया गया है। 














[ च्स्थानीय देवता (२) :: ३६६ 


उन्होंने स्वयं विष्णु को अपने पतिरूप में चुना है और वे सदा उनके वक्षःस्थल 
में निवास करती हैं ॥ 


दिव्यमाल्याम्बरधरा स्नाता भूषणभूषिता । 
पश्यतां सर्वंदेवानां ययो वक्ष:स्थलं हरे: ॥ 
तथा बिलीकिता देवा हरिवक्ष:स्थलस्थथा । विष्णु+5 १॥६।१ ०५, 


एक अन्य स्थान में विष्णुपुराणकार कहते हैं कि जिम्त प्रकार विष्णु भगवान्‌ 
स्वंव्यापक हैं उसी प्रकार विष्णु से कभी प्रथक्‌ न होने वाली जगज्जननी 
लक्ष्मी भी नित्य और सर्वेव्यापक हैं-- 


नित्यैवेषा जगन्माता विष्णोः भ्रीरनपायिनी । 
यथा स्वंगतो विष्णुः तथंबेयं द्विजोत्तम ॥ १।८।१७ 


इससे स्पष्ट है कि यदि देवी लक्ष्मी का कोई भौतिक आधार है तो वह सूय॑ से 
ही किसी न किसी रूप में अविच्छेद्य रूप से संबन्धित हैं । 


धन और ऐश्वर्य की देवी लक्ष्मी से उनके पति के रूप में विष्णु का इतना 
घनिष्ठ संबन्ध क्यों है इसका कारण अत्यन्त सरल और स्वाभाविक है। प्राचीन 
काल में ही विष्णु का 'वसु' या धन से सम्बन्ध हो गया था। अथबं ० ७।२६।८, 
बाज० सं० ५।१६ तथा ते० सं० ११२।१३॥८ में विष्णु के विषय में निम्नलिखित 
ऋचा आती है जिक्षमें विष्णु के द्वारा अपने भक्तों को आकाश, अन्तरिक्ष तथा 
पृथ्वी से दोनों हाथों से धन (वसु) प्रदान करनेका उल्लेख हैं -- 


दिवो वा विष्ण उत वा पृथिव्या महो वा विष्ण उरो अन्तरिक्षात्‌ । 
उभा हि ह॒स्ता वसुना पृणस्य आ भ्रयच्छ वक्षिणाद्‌ आ उत सब्यात्‌ ॥। 


ऋण० ७।१००।२ में कवि ने विष्णु से अपनी विश्वजनीन उदारता ( सुमतिं 
विश्वजन्यां) दिखाने और सुवर्णादिक धन ( राय: ) तथा समृद्धि (भूति) प्रदान 
करने की प्रार्थंता की है-- 

त्वं बिष्णो सुर्मात विश्वजन्याम्‌ अप्रयुतामेबयावों मति दाः । 

पर्चो यथा नः सुवितस्य मूरेः अश्वावतः पुरुश्चन्द्रस्य रायः ॥| 


ऋ० ६।४९।१३ का कवि विष्णु के सुरक्षण में अपने पुत्र पौत्रादिकों के साथ 
धन-धान्‍्य का उपभोग करना चाहता है (तस्य ते शर्मनू उपदद्यमाने राया मदेम 
तन्‍वा तना च) | ते० सं० १।६४४।रे में विष्णु के प्रति किये गये यज्ञ से अनामय, 





डै (४३४ ५ ९. | हे 5 आन्क ० # भय ्‌ कर हट हे. 
:> >> ॉिआकं2 पर व 
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समृद्धि तथा सुरक्षा की प्राप्ति का वर्णन है । ब्राह्मणों में विष्णु का यज्ञ से पूर्णतः 
तादात्म्य कर दिये जाने के कारण यज्ञ से जितने भी प्रकार के लाभ की प्राप्ति 
और धन आदि भौतिक कामनाओं की पूर्ति की आशा हो सकती है, उन सबको 
विष्णु के द्वारा प्रदेय बताया गया है (उदा०, ते० सं० १।७।४।४) । 


महाभारत में भी विष्णु का यह औदार्य और दातृत्व सुरक्षित है । विष्णु- 
सहस्ननाम (महा०, अनु० १४६॥८७) में उन्हें वसु, वसुद, वसुप्रद तथा महाधन 
कहा गया है। खोन्डा के अनुसार विष्णु के “वासुदेवत्व' यही पूर्व-रूप है। । 
महा० भीष्म० ५॥१६ में उन्हें स्वर्णालंक्त तथा सुवर्णवर्ण कहा गया हैं। विष्णु 
का सुर से प्राचीन संबन्ध यहाँ स्मरणीय है। सूर्यदेव सविता को भी वेदिक 
संहिताओं में 'हिरण्यबाहु', 'हिरण्यपाणि”ः तथा 'हिरण्पाक्ष/ कहा गया है। 
धन और ऐश्वयं से इस संबन्ध के कारण विष्णु का समृद्धि की देवी लक्ष्मी के 
स्वामी हो जाना अत्यन्त स्वाभाविक है । विष्णु पुराण १॥८।२७ में कहा गया 
है कि लक्ष्मी समृद्धि है और उसको धारण करने वाले धनेश्वर-विष्णु 
'श्रीपति' हैं--ऋद्धि: भरी: श्रीधरो देवः स्वयमेव धनेश्वर: । 


विष्णु का वाहन ५ गरुड 
अब हम विष्णु के प्रसिद्ध वाहन गरुंड पर आते हैं। वेदिक देवशास्त्र में 

उल्लिखित पक्षियों में श्येन का प्रमुख स्थान है । यह श्येन इन्द्र का दूत है और 
उसके आदेश से आकाश से मधु (सोम) को पृथ्वी पर लाता है-- 

इन्द्र पिब वृषधूतस्य बुष्ण आ य॑ ते श्येन उच्चते जमार । ऋ० ३।४३।७ 

अधा में दयेनो मधु आ जहार । ऋण० ४।२८।१३ 
किन्तु इस सोमहारी श्येन का विष्णु के वाहन से कोई प्रत्यक्ष सम्बन्ध नहीं है 
अतः इस पर हम आगे ('सोम' के प्रसंग में) विचार करेंगे । 


प्रशम यह है कि विष्णु का वाहन गरुड क्‍या है ? मैक्डानल तथा हॉपकिन्स * 
का विचार है कि पूर्व से पश्चिम की ओर जाता हुआ सूर्य का बिम्ब ही वैदिक 





१. खोन्डा; आस्पेक्ट्स ०, पृ० २३ | 
२. मैक्डानल; बे० मा०, १० १५२ | 
हॉपकिन्स; रिलीजन्सू आफ इंडिया, १० ४५ । 





. नाश 
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ऋषियों की कल्पना में व्योमविहारी गरुड है। ऋ० ५।४५॥६ में सूर्य को शी त्र- 
गामी इयेन कहा गया है-- 


रघः श्येनः पतयदन्धो अच्छा आ सूर्यो अरुहच्छक्रमर्ण: | 


दशम मंडल में दो बार सूर्य के लिये “गरुत्मत्‌” विशेषण भी आया है जो परवर्ती 
साहित्य में गरुड का वाची है । 


किन्तु इन दोनों ही विद्वानों का मत श्रान्तिपूर्ण है। विष्णु को सूर्य का 
आधिदेविक प्रतीक मानने पर सुये-बिम्ब को विष्णु का वाहन गरुड मानना 
औचित्यपूर्ण नहीं लगता । वस्तुतः यज्ञिय अग्नि ही गरुड है। ऋ० बे० ७१५॥४ 
में अग्नि को “आकाश का श्येन! कहा गया है (नबं नु स्तोममग्नये दिवः श्येनाय 
जीजनम्‌) । अस्यवामीय यूक्त (१।१६ ४) की अन्तिम (५२) ऋचा में भी अग्नि 
को एक विशाल "दिव्य सुपर्ण” कहा गया है (दिव्यं सुपर्ण वायसं बृहन्तम्‌ अपां 
गर्भ) । अग्नि मनुष्यों के यज्ञ को आकाश में देवों तक ले जाता है। यज्ञिय 
हवि को वह उसके विभिन्न अधिकारियों के पास वहन करता है; अतः उसकी 
पक्षी के रूप में कल्पना अत्यन्त स्वाभाविक है। यज्ञ-वेदी के निर्माण के समय 
कुण्ड में इष्टिकाओं को ऐसे बिछाया जाता हैं कि उससे एक पंख फलाकर उड़ते 
हुए ह्येन की आकृति बन जाए। वेदी में अग्नि को स्थापित करते हुए कहा 
जाता है--- 


सुपर्णोइसि गरुत्मान्‌ पृष्ठे पृथिव्या; सोद ॥ वाज० सं० १७७२ 


वाज० सं० ४।३४ में अग्नि से कहा गया है कि तुम श्येन होकर आकाश 
में उड़ जाओ--ब्येनो भूत्वा परापत” | १२।४ में भी उखा (अम्निपात्न) में 
अग्ति को धारण करते हुए उसे एक पक्षी मानकर उसके सिर, नेत्र, पंख आदि 
की कल्पना की जाती है और उसे आकाश में उड़कर देवों तक ह॒वि पहुँचाने 
के लिये प्रेरित किया जाता है--- 


सुपर्णोडइसि गरुत्मान्‌ त्रिवृत्‌ ते शिरों ग्रायत्र चक्षुः बह॒द्रथन्तरे 
पक्षी ॥ स्तोम5आत्मा छन्दांस्यंगानि यजूंषि नाम। साम ते तन्‌ः 
वामदेव्यम्‌ यज्ञायज्ञियं पुच्छे धि७ष्ण्या: शफाः । सुपर्णोइसि गरुत्मान्‌ 
दिवं गचछ स्व: पत । वाज० सं० १२॥४ 
शतपथ ब्राह्मण इस मंत्र की व्याख्या करता हुआ स्पष्ट शब्दों में कहता 
फाम्में---२७ 
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है कि उखा में वृतंमान अग्नि की ही सुपर्ण-गरुत्मान्‌ के रूप में कल्पना को 
जाती है। अग्नि यज्ञ को देवों तक ले जाने वाला सुनहले पंखों का श्येन हैं । 
उसकी यह सामथ्यं ही गछड है। त्रिवृत्‌, गायत्री आदि छन्‍्द इसके सिर तथा 
नेत्र हैं। अग्नि तत्त्व के सिर, नेत्र, पक्ष आदि की कल्पना के कारण यह मंत्र 
विक्ृति कहलाता है क्योंकि यह उखारूपी गर्भ में सिंक्त अग्तिरूपी रेतस्‌ के 
विकार (अवयवादिविभाजन) की कल्पना करता है -- 


अथैनमतो विक्ृत्या विकरोति, इदमेवंतद्‌ रेत: सिक्तः बिकरोति । 
तस्माद्योनों रेतः सिक्त॑ विक्रियते ॥ ६।७।२।५ 


सुपर्णोइसि गरुत्मान्‌ हृति | वीय॑ व॑ सुपर्णो गरुत्मान्‌ । 
वीयमेबनम्‌ एतद्‌ अभिसंस्करोति ॥ ६॥७।२।६ 


सायण ने इन शंब्दों की और भी अधिक स्पष्ट व्याख्या करके शंका के 
लिये कोई स्थान नहीं छोड़ा है-- 
सुपर्णोह्सीत्ययं मंत्रों विक्रतिरुच्यते । अग्ने: पक्षपुच्छादिमत्सुपर्ण- 
र्पेण तत्र विकारप्रतिपादनात्‌ ....विका र॒प्रतिपादक मन्त्रेणा भिमंत्रणमेवात्र 
विकरणम्‌ । 
मंत्रस्यायमर्थ:, हे अग्ने त्व॑ गरुत्मानु प्रबलपक्षोपेत: सुपर्णाख्य: 
पक्षी असि । यज्ञ एव पक्षात्मना उच्यते....अतस्त्वं दिवं द्युलोक॑ गच्छ,,.. 
सुपर्णात्मना भावनया तस्य वौय॑मेवाभिसंस्कृतवान्‌ भवति । 


शुक्ल यज़ुबेंद के १८वें अध्याय में अग्नि को दिव्य सुपर्ण के रूप में 
वणित करने वाले तीन मंत्र आते हैं जिनकी व्याख्या में पुनः शतपथ ब्रा० 
(६।४।४।३) ने अग्नि का गरुत्मत्त्व प्रतिषांदित किया है। इन मंत्रों में अग्नि 
को घुत से उत्पन्न एवं धूम से बढ़ते हुए एक ऐसे पक्षी के रूप में चित्रित किया 
गया है जो अपने पंखों से राक्षसों को भगाता है और जिसकी सहायता से मनुष्य 
“उत्तम स्वर्गलोक' में पहुँच सकता हैं-- 

अग्नि घुनज्सि शवसा -घुतेन दिव्य सुपर्ण बयसा बृहस्तस्‌ । 

तेन वर्य गमेस ब्रध्नस्थ विष्टपं स्वो रुहणा अधिनाकमुत्तमम्‌ !। 

इसो ते पक्षों अजरो पतत्रिणों याम्यां रक्षांसि अपहंस्यग्ने । 


इन्दुदेक्ष+, ध्येनः ऋताबा हिरण्यपक्षः शकुनो भुरण्यु:....।। 
वाज० सं० १८।५१,५२/* ३ 
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यह अग्निरूप हयेन या गरुड़ विष्णु का वाहन कंसे बन गया इसका कारण 
सुस्पष्ट हैं। जसा कि पहले कहा जा चुका है ( पृ० ३२२५-३६ ) ब्राह्मण ग्रंथों में 
विष्ण और यज्ञ का घनिष्ठ तादात्म्य प्राप्त होता है। इस तादात्म्य से जायमान 
अनेक कथाएँ भी इन ग्रंथों में यत्र-तत्र प्राप्त होती हैं। अग्नि यज्ञ को वहन 
करने वाला 'सुपर्ण” पक्षी है अतः इस सुपर्ण या ग्रुत्मान्‌ का यज्ञरूप-विष्ण का 
वाहन बन जाना अत्यन्त सरल तथा स्वाभाविक है। 


ब्राह्मणोत्तरकालीन साहित्य में इस विष्णु वाहन का सुक्षम मानवीकरण कर 
दिया गया और हनुमान्‌ जी की भाँति इनका भी अर्ध-पक्षी और अधे-मानव 
रूप कल्पित किया गया | ग्रुप्तकालीन गारुडोपनिषद्‌ में गरुड का मानव रूप में 
अत्यन्त चित्रात्मक वर्णन किया गया है-- 


कपिलाक्ष॑ गरुत्मन्‍्त॑ सुबर्णसद्शप्रभम्‌ । 
दोघंबाहुं बहत्स्कन्धं नानाभरणमृषितम्‌ ॥ 
हा आजानुतः सुवर्णाभम्‌ आकण्ठयोस्तुहिनप्र भम्‌ ॥ 
कु कुमारुणमाकण्ठं शतचन्द्रनिसाननम्‌ ॥ 
नोलाग्रनासिकावकत्र' सुमहच्चारुकुण्डलम । 
दंष्ट्राकरालवदनं किरीटमुकुटोज्ज्वलम्‌ ॥ 
कु कुमारुणसर्वांग॑ कुन्देन्दृधवलाननम्‌ ॥ 
[ विष्णवाह नमस्‍्तुम्यम्‌ ...॥॥ गा[रुडइोपतिषद श्लो० ५,६,७,८ 


नाता क्‍ कक कक 
+ 


(| अपने इसी विहग-मानव मिश्चित रूप में गरड को अनेक युद्धों में सक्तिय भाग 
लेकर अपने नख तथा चञ्चु प्रहारों से दानवों को मारते तथा विष्णु की रक्षा 
करते हुए भी वरणित किया गया है (तु० की०, देवासुरविमर्देषु बहुशो दृढविक्र- 
मम्‌। मत्स्य० १७३।४२) | विष्णु पुराण (५।३०) में पारिजातहरण पर होने 
वाले कृष्ण और इन्द्र के युद्ध में गर॒ड ऐरावत से लड़ते हैं, वरुण के नागपाश के 
खंड-खंड कर डालते हैं और चोंच, पंख तथा नखों से देवों को मार भगाते हैं-- 


पाशं॑ सलिलराजस्य समाक्ृष्योरगाशन। । 

चकार खंडशश्चंच्चा बालपन्नगदेहवत्‌ ॥। 

गरुस्मानपि तु डन पक्षाम्यां च नखांकुरे: । 
भक्षयंस्ताडयन्‌ देवान्‌ दारयंश्व चचार वे ॥ आदि 

$ विष्णु (३०५६, ९४ 


्न्प् आल) न 
है के र 
हि कल दे रे & 
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उत्तका भोजन सर्प हैं और वेग वायु से भी अधिक बताया गया हैं। उनका 
शरीर पर्वत के समान विशाल है और पंख रंग-बिरंगे हैं, अतः जब वे आकाश 
में उड़ते हैं तो ऐसा लगता है मानो इस्द्रधनुथष निकल आया हो । उनके शरीर 
का सामान्य वर्ण स्वर्ण के समान है और वे पक्षियों के राजा हैं-- 


स॑ कश्यपस्यात्ममुवं द्विज॑ भुजगभोजनम्‌ । 
पवनाधिकसम्पातं गगनक्षोभर्ण खगम्‌ ॥। 
भुजगेस्द्रेण बदने निविष्ठेन विराजितम्‌। 
अमृतारंभनिमु कत॑ मन्दराद्विमिवोच्छितम्‌ ॥ 
शिखिनं बलिनं चेब तप्तकुण्डलभूषणम्‌ । 
विचित्रपत्रवसनं॑ धातुमन्तमिवाचलम्‌ ॥ 
पक्षाम्यां चारुपत्राम्याम्‌ भावुत्य दिबि लीलया । 
यगास्ते सेन्द्रचापाम्यां तोयदाम्यासिवाम्बरम्‌ ।॥ 
मत्स्य पुराण १७३॥४०-४१,४ ३-४१ 


महाभारत के आदिपवं में गरुड द्वारा अपनी माता बिनता को दास्य-भाव से 
मुक्त करने के लिये स्वर्ग से अमृत हरण करने की कथा आती हैं। गरुड़ के इस 
कार्य का विष्णु-वाहन गरुड से मौलिक रूप में कोई सम्बन्ध नहीं है, अतः इस 
कथा पर सोम के प्रसंग में विचार कियां जायेगा । 


सुदर्शन चक्र 


विष्णु का प्रिय अस्त्र सुदर्शन-चक्त बताया गया है और यह उनका अपना 
विशेष आयुध हैं। इस चक्र को कल्पना के बीज वैदिक साहित्य में ही निहित 
हैं ॥ कून)। के मत का समर्थन करते हुए मैक्डातल ते कहा दैं कि विष्णु का 
चक्र सूर्य का प्रतीक हैं, और ऋ० ५।६३।४ में सूयं को एक विचित्र आयुध 
कहा भी गया है---सूर्यो ज्योतिश्चरति चित्रमायुधम्‌ । किन्तु वस्तुतः ऐसा नहीं 
है । ऋग्वेद तथा अथववेद में संव॒त्सर या वर्ष की एक चक्र के रूप में कल्पना 
प्राप्त होती है। इस संवत्सर चक्र में १२ अरे (मास) हैं, तथा तीन [या चार ] 
नाभियाँ। इसके ३६० दाँते हैं और यह अक्षय तथा अमर चक्र सदा घूमता 
रहता है। सम्पूर्ण विश्व इसी के भीतर निवास करता है। ऋग्वेद के अस्य- 
वामीय सूक्त (११६४) के निम्न (४५ ) मंत्र में इस संवत्सररूपी चक्र की बारह 








१. कून : हेरबकुम्पट डेस फॉयर्स उन्ट डेस ग्योटरट्रांक्स, ० २२२ | 
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परिधियों, तीन नाभियों तथा कभी ढीले न होने वाले ३६० अरों का उल्लेख 
है जो निद्विचत रूप से मास, ऋतु तथा दिलों का परिचायक है--- 


द्वादश प्रधयश्चक्रमेकं श्नरीणि नमभ्यानि क उ तच्चिकेत । 
तस्मिन्त्साक त्रिशता न शंकवो5पिता षष्टितं चलाचलास: ॥ 


इसी युक्त के ११वें मंत्र में 'हादशारं न हि तज्जराय ववर्ति चक्र परि द्यामतस्य' 
आदि से इस अक्षय चक्र के १२ अरों (मासों) का उल्लेख किया गया है और 
'सप्त यञ्जन्ति रथमेकच क्रम. (२) आदि वाक्यों से सप्ताह के सात दिनों का 
भी स्पष्ट वर्णन है। अथवेवेद में भी -- 


सप्तचक्रानू बहति देव एष सप्तास्य नाभीरमतं नु अक्ष: । 
स इमा विश्वा भवनान्यञ्जत्‌ कालः स ईयते प्रथमो नु देव: ॥॥ 
अथवं ० १६।५२।२ 


आदि मंत्रों में काल के अमर चक्र का वर्णन किया गया है। ऋ० १।१६४२, 
११, १२ की भाँति 'सप्तचक्र' तथा 'सप्तनाभि' आदि शब्द अथवंवेद में भी 
सप्ताह के सात दिनों के द्योतक हैं। कोषीतकि ब्रा० २०।१ में कहा गया है कि 
'संवत्सर ही देवों का निरन्तर घूमनेवाला अक्षय चक्र है!--संवत्सरो वे 
देवानां भ्रसिचक्रमू, अमृतं हैतत्‌ । संवत्सर का विभाग सूर्य की गति अथवा 
दिवारात्रि पर निर्भर करता है, अतः सूर्य (सविता) को ही ऋ० ५।५१॥१ में 
समय का विभाजक कहा गया है! । सूयय से इस सम्बन्ध के कारण विष्णु से 
संवत्सर चक्र का संबन्ध हो जाना स्वाभाविक ही था। ऋ० १॥१५५॥६ में 
कहा गया है कि “विष्णु ने अपने चार नाम वाले €० घोड़ों को एक चक्र की 
भाँति चारों ओर घुमाया'--चतुभ्निं: साक॑ नर्वात चर नामभिः चक्क॑ न॒वृत्तं व्यतों- 
रवोविपत्‌ । निश्चित है कि यहाँ पर कवि का आशय एक-एक ऋतु के नब्बे- 
नब्बे दिनों (तीन मास) से है' ; और यह चक्र संवत्सर ही है। 


१. देखिये कीथः बंदिक इंडेक्स, द्वितीय भाग, पृ० ४६६ । 

२. ऋग्वेद में ऋतुओं की संख्या पूर्णत: निश्चित नहीं थी अत: कहीं 
तीन और कहीं चार ऋतुओं का उल्लेख मिलता है। ब्राह्मण ग्रन्थों 
में इनकी संख्या ६ तक पहुँच गई है। देखिये, कीथ, वही, 
पृ० ११०-११, “ऋतु '। 
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पुराणादिकों में सूर्थ के रथ को केवल एक चत्र से युक्त बताया गया है* । 
भागवतकार का स्पष्ट कथन है कि यह संवत्सररूपी चक्र ही सूर्य के रथ का 
एक पहिया है जिसमें बारह अरे, छ: नेमियाँ, तथा तीन नाभियाँ हैं-- 
यस्यंक चक्र द्वादशारं षण्नेमि त्रिणाभि संवत्सरात्मकं समासनन्ति। 
(तस्याक्षो मेरोमृर्थनि कृतो....यत्र प्रोतं रविरथचक्र तेलयन्त्रचक्रवद्‌ भ्रमति) 
भागवत ५॥२१।१३ 


उपर्युक्त विवरण से स्पष्ट है कि संवत्सर चक्र की परिकल्पना ने ही विष्णु के 
संबन्ध में उनके सुदर्शन-चक्र तथा सूर्य के संबन्ध में उनके रथ के एक-चक्र को 
धारणा को जन्म दिया है । कालास्तर में जब विष्णु का व्यक्तित्व देवीकरण की 
चरम सीमा पर पहुँच,गया तो सुदर्शन चक्र केवल-आयुध,बनकर रह गया और, 
जैसा कि स्वाभाविक था, उसका मूल विलुप्त हो गया । 


विष्णु : परमेश्वर के रूप में 


रामायण, महाभारत तथा पुराणों के काल में विष्णु की लोकप्रियता 
और महत्त्व इतना अधिक बढ़ा कि वे देवाधिदेव ही नहीं, अपितु पर-ब्रह्म के 
साक्षात्‌ सगुण-स्वरूप माने जाने लगें। विष्णु के व्यापक विराट्‌ रूप, संसार 
की रक्षा करने की क्षमता, उनके चरित्र में अनेतिक तत्त्वों का अभाव, अनेक 
पौराणिक कथाओं में उनकी महत्त्वपूर्ण भूमिका तथा उनके सूक्ष्म एवं पूर्ण 
मानवीकरण ने भी इस उत्कर्ष में पर्याप्त योग दिया । विष्णु के इस महनीय 
व्यक्तित्व ने लगभग छठी शताब्दी ई० पू० में ही उनसे सम्बन्धित एक महत्त्वपूर्ण 
उपासना-संप्रदाय को जन्म दिया जो भागवत-संग्रदाय के नाम से भारत के धारमिक 
इतिहास में अद्वितीय स्थान रखता है। इस भक्ति संप्रदाय से सम्बन्धित दर्शन 
पाञ्चरात्र-आगम नाम से महाभारत आदि में प्रसिद्ध है (शान्ति० ३३६ आदि) । 
भागवत सम्प्रदाय ने भारत में पिछले ढाई हजार वर्षों में विष्णु-भक्ति की जो 
अमतमभन्‍्दाकिनीं प्रवाहित की उससे देश का कोना*कोना आप्लावित और 


आनन्दित हो उठा । इसी भक्ति-भावना ने हिन्दुओं को पराधीनता के संकटकाल . 


में कष्टों को भूलाकर धरर्य धारण करने की क्षमता प्रदान की । 





१. तु० को०, रथस्येक चक्र भमुजगयमिताः सप्ततुरगा ( भोजप्रबन्ध ), 
आदि । 
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वेदान्त आदि दाशंनिक - सम्प्रदायों में स्लाया की धारणा के उदय और 
विक्रास के पश्चात्‌ विष्णु ने माया को भी आत्मसात्‌ कर लिया। माया उनकी 
वह शक्ति है जिसकी सहायता से वे संसार के प्राणियों को मोहित किये रहते हैं? ॥ 
विष्णु की माया जगत्-उत्पत्ति में उनकी उतनो सहायिका नहीं जितनी 
प्राणियों को मोहित करने में । इस रूप में वह व्यक्तिगत “अविद्या' के अधिक 
समीप है। सागर मंथन से अम्ृृत निकलने पर जब दं॑त्य उसे हड़ंप लें जाते हैं 
तो विष्ण अपनी माया से एक मोहनी (सुन्दरी) का रूप धारण करके असुरों 
से अमृत-पातन्र ले लेते हैं और देवों को अमृत पिला देते हैं (भागवत ८॥६)। 
भगवान्‌ शिव तक विष्णु के इस मायानिर्मित रूप पर मुग्ध हो जाते हैं (भागबत 
८।१२।१५-४० ) । त्रिपुर विनाश के अवसर पर वे असुरों को माया से मोहित 
करके मयासुर द्वारा मायानिमित अमृत-सरोवर का पान कर जाते हैं । मय इस 
बात को स्वीकार करता है कि बावड़ी के अमृत को पीने वाला विष्णु के 
अतिरिक्त और कोई नहीं हो सकता (सत्स्य० १३६१६) । 


यज्ञ से तो विष्ण का प्राचीन सम्बन्ध है ही । वे ही यज्ञ मार्ग की मर्यादा 
के प्रतिष्ठापक तथा यज्ञ का फल देनें वाले हैं। परवर्ती साहित्य में तप की 
महत्त्व बहुत बढ़ गया है। तप से ही ब्रह्मा आदि जगत्‌-सर्जन की शक्ति प्राप्त 
करते हैं। तप से मनुष्य सभी वाड्छित वस्तुएँ प्राप्त कर सकता है। और इस 
तप से गम्य हैं विष्णु । -वे ही तप का फल देने वाले हैं। भागवत १० २।६। 
२२, २३ में विष्णु स्वयं कहते हैं-- 


तपो मे हृदयं साक्षाद्‌ आत्माहं तपसो$नघ । 

स॒जामि तपसंवेदं प्रसाभि तपसा पुनः ॥ 

बिर्भाम तपसा विश्व बीय॑ मे दुश्चरं तप: | 
इन आध्यात्मिक तत्त्वों के अधिष्ठातृत्व ने विष्णु को अन्य देवों से बहुत उत्कृष्ट 
बना दिया है। दार्शनिक सम्श्रदायों ने जगत्‌ की नियामक जिस एक सर्वोच्च 
अमूर्त, अव्यक्त शक्ति की स्थापना की थी विष्णु उसी के व्यक्त प्रतीक हो गये । 
भागवतकार ने विष्णु को प्राणियों के हृदय में वर्तमान आत्म-तत्त्व तथा योगियों 
द्वारा ध्येय परमात्म-तत्त्व, दोनों कहा हैं+-- 


१, त्रिभिर्गुणमय॑र्भावरेश्रिः सर्वर्मिदं जगत्‌ । 
मोहितं नाभिजानाति मामेभ्यः परमव्ययम्‌ ॥ 
देवी हां षा गुणमयी मम माया दुरत्यया । गीता ७।१३,१४ 
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१, योअन्तहितो हृदि गतो5पि दुरात्मनां....२३।११।५६ 
२. तं त्वा विदाम भगवन्‌ परमात्मतत्त्वं सत्त्वेन सम्प्रति सदा रचयन्तमेषाम्‌ । 
यत्तेबनुतापविदितंदु ढभक्तियो गेरुव्ग्रभ्थयों हृदि बिदुम्ु नयो विरागाः ॥ 
भाग० २।१५॥४६ 
१०।८८।४-१७० में सांख्य दर्शन के अनुसार सृष्टि-प्रक्रिया का वर्णन करते हुए 
भागवतकार का कथन है कि विष्णु निर्गुण, प्रकृति के स्पर्श से रहित, साक्षात्‌ 
भगवान्‌ हैं। उनका भजन करने से मुक्ति (कंवल्य) को प्राप्ति होती है । रुद्र, 


सूर्य, वरुण आदि शेष देव त्रिगुणमय हैं; वे प्रकृति (महत्तत्त्व) के विभिन्न विकारों 
से उत्पन्न होते हैं । 


पद्म पुराण (सृष्टि खण्ड २५।३०-३५) में कहा गया है कि स्वर्ग, देवगण 
तथा जगत्‌ आदि सम्पूर्ण चेतन-अचेतन वस्तुएँ विष्ण्‌ ही हैं । सम्पूर्ण चराचर 
जगत्‌ भगवान्‌ से व्याप्त है। जिस प्रकार स्फटिक्र मणि विविध वर्णवाली 
वस्तुओं के सान्निध्य से चित्र-विचित्र प्रतीत होने लगती है उसी प्रकार मायामय 
गुणों के संसर्ग से स्वयंभू परमात्मा की नाना रूपों में प्रतीति होती है । 


मंत्स्य पु० (१६३।१९-२८) विष्णु को तप एवं यज्ञादि सभी धार्मिक कत्यों 
से गम्य, एकमात्र परम-पुरुष, शाश्वत, अप्रमेय, प्रलयकाल में स्थित रहने वाले, 
लीला से सृष्टि करने वाले, जगत्‌ के एकमात्र अधिष्ठाता, परब्रह्म कहता हैं। 
विष्णु ही सूथें, वायु, अग्नि आदि देवों एवं मेंघ आदि पदार्थों का रूप धारण 
करके संसार का कल्याण करते हैं-- 
मृत्वा सूर्यश्चक्षुपी चाददानों भूत्वा बायुः प्राणिनां प्राणजालम्‌ । 
भत्वा वह्लिनिर्दहन्‌ सर्बलोकान्‌ भूत्वा मेघो भूय उपग्रोःप्यवषंत्‌ ५ 
मत्स्य ०. १९४।२४ 
विष्णु पुराण में इन्द्र, सूर्य, अश्विनौ, वसु, मरुत्‌ आदि देवता स्वतः अपने 
को विष्णु के अंश बता कर उनको प्रणाम करते हैं-- 
शक्राक रुद्रवम्वश्विमरत्सोमादिभेदवत्‌ । 
वयमेक स्वरूप ते तस्मे देवात्मने नुमः ।।. विष्णु० ३१७१७ 


इस स्थिति में आकर विष्णु अपने वेष्णव-रूप से बहुत ऊंचे उठ गये हैं । 
पद्म पु० (३।११४) तथा विष्णु (१२।६६) का कथन हैं कि विष्णु उस 
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एक, सर्वोच्च, परम-शक्ति का नाम है जो क्रमशः जगत्‌ की सृष्टि, त्राण तथा 
संहार करने के लिये तीन रूपों में व्यक्त होती है--- 


सृष्टिस्थित्यन्तक रगाद्‌ ब्रह्मविष्णशिवात्मक: । 
स संज्ञां याति भगवान्‌ एक एवं जनादंनः ॥ . पद्म पु० २१४४ 


अन्यत्र ये दो पुराण यहाँ तक कहते हैं कि चेतन-शक्तियाँ (देवता) ही नहीं 
अपितु इस जगत्‌ में जो कुछ भी मूर या अमूर्त पदार्थ हुए हैं या होंगे, वे, तथा 
अन्य जो कुछ भी सुनाई पड़ता है या अनुभव किया जाता है, वह सब उसी 
विष्णु नाम की परमशक्ति का ही रूप है-- 


यान्यमुर्तानि मुर्तानि यान्यत्रान्यत्र वा क्वचित्‌ । 
सन्ति बे बस्तुजातानि तानि सर्वाणि तद्‌ बपुः॥ विष्णु० १।२२।८७ 


यत्किड्चित्‌ पश्यसे बिप्र यच्छणोषि च किचन । 
यच्चानुभवसे लोके तत्सव॑ मासनुस्मर ॥ पद्म०, सृष्टि ३६।१३५ 














॥ प्रथम खण्ड समाष्त ॥ 
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मुद्रक : शाकुस्तल मुद्रणालय, ३४ बलरामपुर हाउस, प्रयाग । 
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वैदिक देवता 
उद्धव और विकास 


हक जे: 


द्वितीय खण्ड 


अपेक्षाकृत दीर्घकाय होने के कारण मुद्रण आदि की सुविधा की 
दृष्टि से प्रस्तुत ग्रन्थ को समान आकार के दो खण्डों में विभक्त किया 
गया है । दोनों खण्ड मिलकर ही ग्रन्थ को पूर्ण करते हैं । 


द्वितीय खण्ड में षष्ठ से दशम तक के अध्याय समाहित हैं । षष्ठ- 

ढुएं सप्तम अध्याय अन्तरिक्ष-स्थानीय' देवताओं का निरूपण करते हैं ; षष्ठ 

6४ प्ें इन्द्र, मरुदगण एवं वायु का विवेचन है तो सप्तम में रुद्र-शिव, 9 

ढु। इर्गा, गणेश तथा स्कन्द का । अष्टम अध्याय अग्नि, सोम एवं यम 

6 आदि 'पृथ्वी-स्थानीय” देवताओं की प्रकृति पर प्रकाश डालता है। नवम 4७ 
७; अध्याय में अमू्त या भावात्मक देवताओं, यथा प्रजापति ब्रह्मा, बृहस्पति 

छः एवं अदिति के स्वरूप का परिशीलन किया गया है। अन्तिम दशम 4३8 

अध्याय परिशिष्टात्मक है और इसमें राक्षसों, यक्षों, गन्धर्वों एवं 9३ 


/00/620%%॥%%0/%0/%/0/000॥0%8%/%% 
20027... 0.00... 


६ अप्सरादिकों का संक्षिप्त विवरण दिया गया है । बछ 
५ अन्त में दोनों खण्डों की सम्मिलित अनुक मणिका है । हर 
कु के 
शीघ्र प्रकाश्य 
हर भारतीय विद्या प्रकाशन ७ वाराणसी ७ दिल्‍ली कु 
क फ 
४० ऊरड- अल द55 कद 5567 वि 6 57575; 
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धन अन्य नवीन प्रकाशन 


. ताराभक्ति सुधोणंव ... --आऑथेर ऐवालान 


ऋग्वेद प्रातिशाख्य--हिन्दी अनुवाद सहित १-४ पटल 
--डा० ब्रजबिहारी चौबे 


कपूंर मंञ्जरी- मूल, संस्कृत छाया, अन्बय, मनोरमा 
संस्कृत--हिन्दी व्याख्या तथा विशेष टिप्पणियों सहित 
व्याख्याकार --डा० सुदर्शनलाल 


कौटिल्यअरथंज्ञास्त-- श्री मुलाख्यया व्याख्या-व्याख्याकार 
महामहोपाध्याय पं० गणपति शास्त्री एवं बिस्तृत भूमिका 
डा० एन० पी० उन्सती द्वारा-- ३ भाग में 


रामायण कालीन समाज एवं संस्कृति--डा० जगदीशचन्द्र भट्ट 
(जनवरी, 984) 


न्यू बेंदिक सिलेक्शन--तेलंग एवं चौबे भाग , विद्यार्थी संस्करण 
लाईब्रेरी संस्करण 

भाग 2, विद्यार्थी संस्करण 

लाईब्रेरी संस्करण 


भारतीय बघिलद्या प्रकाशन 


| यू० बीं०, जवाहरनगर, पो० बॉ० 08, कचोड़ी गली, 
बेंग्लो रोड, दिल्‍्ली-]0007 
(भारत ) 
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